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CAPÍTULO UM 


Os Manus, 
os administradores do Universo 


Em primeiro lugar, permita-se-me oferecer respeitosas reverên- 
cias aos pés de lótus de'meu mestre espiritual, Sua Divina Graça 
Sri Srimad Bhaktisiddhanta Sarasvati Gosvami Prabhupada. Certa 
vez, no ano de 1935, quando Sua Divina Graça encontrava-se no 
Radhã-kunda, parti de Bombaim e fui vê-lo. Naquele ensejo, ele 
deu-me importantes instruções a respeito da construção de templos 
e da publicação de livros. Ele próprio me disse que publicar livros 
é mais importante do que construir templos. Essas mesmas instru- 
ções permaneceram bem claras em minha mente por muitos anos. 
Em 1944, comecei a publicar minha revista De Volta ao Supremo, 
e, em 1958, quando me retirei da vida familiar, passei a publicar o 
Srimad-Bhagavatam, em Déli. Quando três volumes do: Srimad- 
Bhagavatam haviam sido publicados na Índia, em treze de agosto 
de 1965, parti para os Estados Unidos da América. 

Estou continuamente me esforçando para publicar livros, con- 
forme recomendação de meu mestre espiritual. Agora, neste ano 
de 1976, completei o Sétimo Canto do Srimad-Bhagavatam, e já 
se publicou um resumo do Décimo Canto, escrito sob a forma 
da trilogia Krsna, a Suprema Personalidade de Deus. Falta, ainda, 
publicar o Oitavo Canto, o Nono Canto, o Décimo Canto, o Dé- 
cimo Primeiro Canto e o Décimo Segundo Canto. Nesta ocasião, 
portanto, oro ao meu mestre espiritual que me dê forças para con- 
cluir este trabalho. Não sou um grande erudito nem um grande de- 
voto; sou um simples e humilde servo de meu mestre espiritual, e, 
com a cooperação dos meus discípulos americanos, estou fazendo 
tudo o que posso, tentando satisfazé-lo com a publicação destes 
livros. Felizmente, os eruditos em todo o mundo estão aprecian- 
do estas publicações. Vamos, então, unir nossas-forças e publicar 
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mais e mais volumes do Srimad-Bhagavatam só para satisfazer 
Sua Divina Graça Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura. 


Em resumo, este Primeiro Capítulo do Oitavo Canto pode 
ser apresentado como uma descrição dos quatro Manus, a saber, 
Svayambhuva, Svãrocisa, Uttama e Tâmasa. Após ouvir até o fim 
do Sétimo Canto as descrições da dinastia de Svayambhuva Manu, 
Manharaja Parikgit quis saber sobre outros Manus. Ele desejou en- 
tender como a Suprema Personalidade de Deus desce — não apenas 
no passado, mas também no presente e no futuro —, e como Ele, 
sob a forma de Manu, age em vários passatempos. Como Pariksit 
Maharaja estava ansioso por saber tudo isso, Sukadeva Gosvâmi, 
começando com os seis Manus que já haviam aparecido, gradual- 
mente descreveu todos os Manus. 

O primeiro Manu foi Sváyambhuva Manu. Suas duas filhas, 
chamadas Ákiúti e Devahúti, deram à luz dois filhos, chamados 
Yajña e- Kapila, respectivamente. Visto que já havia descrito no 
Terceiro Canto as atividades de Kapila, Sukadeva Gosvami descreve 
agora as atividades de Yajfia. O Manu original, acompanhado de 
sua esposa, Satarúpá, adentrou-se na floresta e, às margens do rio 
Sunanda, foi praticar austeridades. Durante cem anos, eles fizeram 
austeridades, e, depois, Manu, em transe, compôs orações para a 
Suprema Personalidade de Deus. Então, os Raksasas e os asuras 
tentaram devorá-lo, mas Yajfia, juntamente com Seus filhos, os 
Yâmas, e com os 'semideuses, matou-os. Em seguida, o próprio 
Yajfia assumiu o posto de Indra, o rei dos planetas celestiais. 

O segundo Manu, cujo nome era Svarocisa, era filho de Agni, 
e seus filhos eram encabeçados por Dyumat, Susena e Rocismat. 
Na era deste Manu, Rocana tornou-se Indra, o-governante dos pla- 
netas celestiais, e houve muitos semideuses, os quais eram liderados 
por Tusita. Houve, também, muitas pessoas santás, tais como Úrja 
e Stambha, e, entre elas, estava Vedasirã, cuja esposa, Tusitã, deu 
à luz: Vibhu»: Vibhu instruiu oitenta e oito mil drdha-vratas, ou 
pessoas santas, no autocontrole e austeridades. 

Uttama, filho de Priyavrata, foi o terceiro Manu. Entre seus 
filhos, incluíam-se Pavana, Sríjaya e Yajñahotra. Durante o reina- 
do deste Manu, os filhos de Vasistha, encabecados por Pramada, 
tornaram-se as sete pessoas santas. Os Satyas, os Devagrutas e os 
Bhadras tornaram-se os :semideuses, e Satyajit tornou-se Indra. 
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Do ventre de Sunrtá, a esposa de Dharma, o Senhor apareceu como 
Satyasena, e matou todos os Yaksas e Ráksasas que lutavam com 
Satyajit. 

Támasa, o irmáo do terceiro Manu, foi o quarto Manu, e teve 
dez filhos, incluindo Prthu, Khyāti, Nara e Ketu. Durante seu rei- 
nado, os Satyakas, os Haris, os Viras e outros eram semideuses, 
os sete grandes santos eram liderados por Jyotirdhâma, e Trisikha 
tornou-se Indra. No ventre de sua esposa Harini, Harimedha gerou 
um filho chamado Hari. Este Hari, uma encarnação de Deus, salvou 
o devoto Gajendra. Este incidente é descrito como gajendra-moksa- 
na. No final deste capítulo, Pariksit Mahãraja pergunta especifica- 
mente sobre este episódio. 


VERSO 1 


RENTA 
arar ql dol rara 
a Raga a manaa T: R 


srrrajováca 
svayambhuvasyeha guro 
vamso *yam vistarác chrutah 
yatra visva-srjám sargo 
maniin anyân vadasva nah 


srr-raja uváca—o rei (Maharaja Pariksit) disse; svayambhuva- 
sya—da grande personalidade Sváyambhuva Manu; ¡ha—a este 
respeito; guro—ó meu mestre espiritual; vamsah—dinastia; ayam— 
isto; vistarat—extensivamente; srutah—ouvi (de ti); yatra—onde; 
visva-srjam—das grandes personalidades conhecidas como prajá- 
patis, tais como Marici; sargah—criagáo, envolvendo o nascimen- 
to de muitos filhos e netos das filhas de Manu; manún—Manus; 
anyān—outros; vadasva—por favor, descreve; nah—para nós. 


TRADUÇÃO 
O rei Pariksit disse: Ó meu senhor, meu mestre espiritual, acabei 
de ouvir tudo o que Vossa Graça descreveu a respeito da dinastia 
de Svayambhuya Manu. Contudo, existem, também, outros Manus, 
e desejo ouvir sobre as suas dinastias. Por favor, descreve-as para nós. 
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VERSO 2 


qa a matr a alem | 
qafa maA aii a TATA 1I R I 


manvantare harer janma 
karmáni ca mahiyasah 

grnanti kavayo brahmars 
tâni no vada srnvatám 


manvyantare—durante a mudança de manvantaras (um Manu as- 
sumindo o posto de outro); hareh—da Suprema Personalidade de 
Deus; janma—aparecimento; karmáni—e atividades; ca—também; 
mahiyasah-—da pessoa supremamente glorificada; grnanti—descre- 
vem; kavayah—os grandes doutos que têm inteligência perfeita; 
brahman—ó brahmana erudito (Sukadeva Gosvâmi); tâni—todos 
eles; nah—para nós; vada—por favor, descreve; srnvatam—que es- 
tamos ansiosos por ouvir. 


TRADUÇÃO 
Ó bráhmana erudito, Sukadeva Gosvámi, as grandes pessoas 
doutas, que têm muita inteligência, descrevem as atividades e 
o aparecimento que a Suprema Personalidade de Deus manifesta 
durante os vários manvantaras. Estamos ansiosíssimos por ouvir 
sobre essas narrações. Por favor, descreve-as. 


SIGNIFICADO 

A Suprema Personalidade de Deus tem diferentes variedades 
de encarnações, incluindo os guna-avatáras, os manvantara-ava- 
târas, os lilã-avatâras e os yuga-avatãras, todas elas descritas nos 
sâstras. Sem tomar como ponto de referência os sastras, fica fora 
de cogitação aceitar alguém como encarnação da Suprema Perso- 
nalidade de Deus. Portanto, como se menciona especialmente aqui, 
grnanti kavayah: as descrições das várias encarnações são aceitas 
pelos grandes estudiosos eruditos cuja inteligência é perfeita. No 
momento atual, notadamente na: Índia, muitos patifes fazem-se 
passar por encarnações, e as pessoas estão sendo desencaminha- 
das. Portanto, a identidade de uma encarnação deve ser confir- 
mada pelas descrições contidas nos sústras e por suas atividades 
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maravilhosas. Como descreve neste verso a palavra: mahiyasah, 
as atividades de uma encarnação não são passes de mágica nem 
malabarismos, mas atividades maravilhosas. Logo, toda encarna- 
ção da Suprema Personalidade de Deus deve ser compatível com 
o que afirmam os sastrase deve executar verdadeiras atividades 
maravilhosas. Pariksit Mahãraja estava ansioso por ouvir acerca 
dos Manus de diferentes eras. Durante um dia de Brahma, existem 
quatorze Manus, e a era de cada Manu dura setenta e uma yugas: 
Entáo, existem milhares de Manus durante a vida de Brahma. 


VERSO 3 


A SN 
Sarga ass 13 


yad yasminn antare brahman 
bhagaván visva-bhavanah 
krtaván kurute kartã 
hy atite "nâgate 'dya vã 


yat—todas as atividades; yasmin—numa era específica; antare— 
manvantara; brahman—4 grande bráhmana; bhagaván—a Suprema 
Personalidade de Deus; visva-bhāvanah—que criow esta manifesta- 
ção cósmica; krtavān—fez; kurute—está fazendo; kartā—e fará; 
hi—na verdade; atīte—no passado; anāgate—no futuro; adya—no 
presente; vã—ou. 

TRADUÇÃO 

ó bráhmana erudito, por favor, descreve-nos todas as atividades 
que a Suprema Personalidade de Deus, o qual criou esta manifes- 
tação cósmica, realizou nos manvantaras passados, está realizando 
no momento presente e realizará nos futuros manvantaras. 


SIGNIFICADO 
No Bhagavad-gitã, a Suprema Personalidade de Deus disse que 
tanto Ele quanto as outras entidades vivas que estavam no campo 
de batalha existiram no passado, existiam no presente e continuariam 
a existir no futuro. O passado, o presente e o futuro sempre existem, 
tanto para a Suprema Personalidade de Deus quanto para as enti- 
dades vivas comuns. Nityo nityânãrh cetanas cetanânâm. Tanto o 
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Senhor quanto as-entidades vivas são eternas e sencientes, com a 
diferença de que o Senhor é ilimitado, ao passo que as entidades 
vivas são limitadas. A Suprema Personalidade de Deus é o criador 
de tudo, e, embora as entidades vivas não sejam criadas mas, tal 
qual o Senhor, tenham existência eterna, seus corpos são criados, 
mas o corpo do Senhor Supremo jamais é criado. Não há diferen- 
ça entre o Senhor Supremo e Seu corpo, porém, embora eterna, 
a'alma condicionada é diferente do corpo: 


VERSO 4 


ARAGAO 
Asa E AMA: | 
mara at rea Me 


Sri-rsir uváca 
manavo *smin vyatitah sat 
Kkalpe svayambhuvadayah 
adyas te kathito yatra 
devádinam ca sambhavah 


Sri-rsih uváca—o grande santo Sukadeva Gosvâmi disse; mana- 
vah—Manus; asmin—por este período (um dia de Brahma); vyatr- 
tāh—já passados; sat—seis; kalpe—nesta duragáo que equivale a um 
dia de Brahma; svayambhuva—Svayambhuva Manu; âdayah—e 
outros; adyah—o primeiro (Sváyambhuva); te—a ti; kathitah—já 
descrevi; yatra—onde; deva-ádinam—de todos os semideuses; ca— 
também; sambhavah—o aparecimento. 


TRADUÇÃO 2 
Śukadeva Gosvāmī disse: Pela presente kalpa já passaram seis 
Manus. Já te descrevi Svāyambhuva Manu e o aparecimento de 
muitos semideuses. Nesta kalpa de Brahma, Svāyambhuva é o pri- 
meiro Manu. 


VERSO 5 
aa ais qa a: 
Ea rra a MI 
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akútyam devahityañ ca 
duhitros tasya vai manoh 

dharma-jñanopadesartham 
bhagavãn putratâm gatah 


akityam—do ventre de Akúti; devahityam ca—e do ventre de 
Devahiti; duhitroh—das duas filhas; tasya—dele; vai—na verda- 
de; manoh—de Sváyambhuva Manu; dharma—religiáo; jñana—e 
conhecimento; upadesa-artham —para instruir; bhagavân—a Supre- 
ma Personalidade de Deus; putratâm—filiação de Akúti e Deva- 
húti; gatah—aceitou. 


TRADUÇÃO 
Sváyambhuva Manu tinha duas filhas, chamadas Akúti e Deva- 
hati, de cujos ventres a Suprema Personalidade de Deus apareceu 
como dois filhos chamados Yajiamúrti e Kapila, respectivamente. 
Estes filhos ficaram encarregados de pregar religião e conhecimento. 


SIGNIFICADO 
O filho de Devahiúti era conhecido como Kapila, e o filho de 
Ákúti chamava-se Yajfiamúrti. Ambos ensinaram religião e conhe- 
cimento filosófico. 


VERSO 6 


a ya ma: seagi | 
SES 


krtarm pura bhagavatah 
kapilaspyânuvarnitam 

akhyasye bhagaván yajño 
yac cakāra kurūdvaha 


krtam—já feito; purā—antes; bhagavatah—da Suprema Perso- 
nalidade de Deus; kapilasya—Kapila, o filho dé Devahúti; anu- 
varnitam—descrito por completo; 4khyasye—descreverei agora; 
bhagavān—a Suprema Personalidade de Deus; yajñah—chamado 
Yajfiapati ou Yajñamúrti; yat—tudo o que;»cakára—executou; 
kuru-udvaha—ó melhor dos Kurus. 
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TRADUÇÃO 
Ó melhor dos Kurus, já descrevi [no Terceiro Canto) as ativida- 
des de Kapila, o filho de Devahiúti. Agora, passarei a descrever 
as atividades de Yajiiapati, o filho de Akúti. 


VERSO 7 


E AA TAR E 1 
fea al a aa ma io 1 


viraktah kama-bhogesu 
satarúpa-patih prabhuh 

visrjya rajyam tapase 
sabharyo vanam avisat 


viraktah—sem apego; kama-bhogesu—ao gozo dos sentidos (á 
vida de grhastha); Satarapa-patih—o esposo de Satarúpa, a saber, 
Svayambhuva Manu; prabhuh—que era o senhor ou rei do mundo; 
visrjya—após renunciar totalmente; rájyam—seu reino; tapase— 
para praticar austeridades; sa-bhãryah—com sua esposa; vanam— 
na floresta; dvisat—adentrou-se. 


TRADUÇÃO 
Sváyambhuva Manu, o esposo de Satarúpa, por natureza não 
era nem um pouco apegado ao gozo dos sentidos. Assim, abando- 
nou seu reino de gozo dos sentidos e, com sua esposa, adentrou- 
se na floresta para praticar austeridades. 


SIGNIFICADO 

Como se afirma no Bhagavad-gita (4.2), evam paramparã-prâptam 
imam rájarsayo viduh: “A ciência suprema foi assim recebida 
através da corrente de sucessão discipular, e os reis santos com- 
preenderam-na neste mesmo contexto.” Todos os Manus eram 
reis perfeitos: Eles eram rajarsis. Em outras palavras, embora ti- 
vessem assumido postos de reis do mundo, eles estavam no mesmo 
nível dos grandes santos. Por exemplo, apesar de ser o imperador 
do mundo, Svãyambhuva Manu não tinha desejos de entregar-se 
ao gozo dos sentidos. Este é o significado da monarquia. O rei 
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do país ou o imperador do império devem ser treinados de maneira 
tal que, espontaneamente, renunciem ao gozo dos sentidos. Ninguém 
deve ficar pensando que, só porque alguém se torna rei, ele deve 
desnecessariamente gastar dinheiro em gozo dos sentidos. Logo 
que os reis se degradavam e esbanjavam dinheiro para tentar satis- 
fazer seus sentidos, eles estavam perdidos. Fenômeno semelhante 
ocorre no momento atual: tendo a monarquia fracassado, a popu- 
lação inventou a democracia, que também está malogrando-se. 
Portanto, pelas leis da natureza, vem chegando o tempo em que 
a ditadura porá os cidadãos em dificuldades cada vez maiores. 
Se, individualmente, o rei ou o ditador, ou, coletivamente, os 
membros do governo, não podem manter o Estado ou o reino de 
acordo com as regras do Manu-sarmhitã, decerto seus governos 
não perdurarão. 


VERSO 8 


aequo atoa Ra gi suma | 
o ama lc 


sunandayam varsa-satam 
padaikena bhuvarm sprsan 

tapyamãnas tapo ghoram 
idamanvâha bhãrata 


sunandãyâm-—às margens do rio Sunandã; varsa-satam—durante 
cem anos; pada-ekena—com uma perna; bhuvam-—a terra; sprsan— 
tocando; tapyamânah—ele realizou austeridades; tapah—austerida- 
des; ghoram-—muito rigorosas; idam-—o seguinte; anvaha—e falou; 
bhãrata-—ó descendente de Bharata. 


TRADUÇÃO 
Ó descendente de Bharata, após ter entrado na floresta com sua 
esposa, Svâyambhuva Manu colocou-se à margem do rio Sunan- 
dã, ficou apoiado em apenas uma de suas pernas, e, nesta posição, 
com apenas uma perna em contato com a terra, ele realizou grandes 
austeridades durante cem anos. Enquanto realizava essas austerida- 
des, ele falou as seguintes palavras. 
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SIGNIFICADO 
Srila Visvanatha Cakravarti Thákura comenta que a palavra an- 
vãha quer dizer que ele falou ou murmurou para si próprio, e não 
que ele palestrou com alguém. 


VERSO 9 


AMIGA 
ma fa fa A A 
SEA 


sri-manur uvãca 
yena cetayate visvam 
visvam cetayate na yam 
o jâgarti sayâne "smin 
nãyar tam veda veda sah 


sri-manuh uvâca—Svãyambhuva Manu falou; yena—por quem 
(a Personalidade de Deus); cetayate—torna-se animado; visvam— 
o Universo inteiro; visvam—o Universo inteiro (o mundo material); 
cetayate—anima; na—não; yam-—aquele que; yah—aquele que; 
Jjâgarti—está sempre desperto (observando todas as atividades); 
Sayâne—enquanto dorme; asmin-—neste corpo; na-—não; ayam-—esta 
entidade viva; tam-—a Ele; veda-—conhece; veda—conhece; sah—Ele, 


TRADUÇÃO 
O senhor Manu disse: O ser vivo supremo criou este mundo ma- 
terial animado, e ninguém deve concluir que Ele tenha sido criado 
por este mundo material, Quando tudo está silente, o Ser Supremo 
permanece como uma testemunha alerta. A entidade viva não O 
conhece, mas Ele conhece tudo. 


SIGNIFICADO 
Eis uma distinção entre a Suprema Personalidade de Deus e as 
entidades vivas. Nityo nityanám cetanas cetananám. De acordo 
com a versão védica, o Senhor é o supremo eterno, o ser vivo su- 
premo. A diferença entre o Ser Supremo e o ser vivo comum é 
que, quando este mundo material é aniquilado, todas as entidades 
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vivas, entrando numa condição inconsciente ou adormecida, ficam 
imersas no esquecimento, ao passo que o Ser Supremo fica desperto 
e age como a testemunha de tudo. Este mundo material é criado, 
permanece por algum tempoe, então, é aniquilado. Entretanto, 
através de todas essas mudanças, © Ser Supremo‘ permanece des- 
perto. Na condição material de todas âs entidades vivas, há três 
etapas de sonho. Quando o mundo material está desperto e é posto 
em ação, isto é uma espécie de sonho, um sonho vigil. Quando 
vão dormir, as entidades vivas voltam a sonhar. E, quando ficam 
inconscientes no momento da aniquilação, após a qual este mundo 
material fica imanifesto, elas entram em outra etapa de sonho: 
Portanto, qualquer que seja a sua etapa no mundo material, todas 
elas estão dormindo. Contudo, no mundo espiritual tudo está des- 
perto. 


VERSO 10 


arara Aaa Aaa aaa | 
AAA AAA RRA Lo 


atmaváasyam idam.visvam 
yat kiñicij jagatyam jagat 
tena tyaktena bhuñjitha 
má grdhah kasya svid dhanam 


âtma-—a Superalma; dvasyam—vivendo em toda parte; idam— 
este Universo; visvam—todos os universos, todos os lugares; yat— 
tudo o que; kiñicit—tudo o que existe; jagatyâm-—neste mundo, 
em toda parte; jagat-—tudo, animado e inanimado; tena—por Ele; 
tyaktena—designado; bhunjithãh—podes desfrutar; mã--não; 
grdhah—aceites; kasya svit—de outrem; dhanam-—a propriedade. 


TRADUÇÃO 
Dentro deste Universo, a Suprema Personalidade de Deus, sob 
Sua forma de Superalma, está presente em toda parte — ou seja, 
onde quer que haja seres móveis ou imóveis. Portanto, a pessoa 
deve aceitar apenas o que lhe está designado; ninguém deve dese- 
jar invadir a propriedade alheia. 
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SIGNIFICADO 

Tendo definido como transcendental a situação da Suprema Per- 
sonalidade de Deus, Svayambhuva Manu,: para a instrução dos 
filhos e netos de sua dinastia, está agora descrevendo que tudo o 
que existe no Universo pertence à Suprema Personalidade de Deus. 
As instruções de Manu não são apenas para seus próprios filhos 
e netos, senão que se destinam a toda a sociedade humana. A pa- 
lavra: “homem” — ou; em sânscrito, manusya — origina-se do 
substantivo Manu, pois todos os membros da sociedade humana 
são descendentes do Manu original. Manu também é mencionado 
no'Bhagavad-gitã (4.1), onde:o Senhor diz: 


imam vivasvate yogam 
proktavān aham avyayam 

vivasvān manave prāha 
manur iksvâkave "bravit 


“Eu ensinei a Vivasvân, o deus do Sol, esta ciência imperecível 
da yoga, e ele ensinou-a a Manu, o pai da humanidade, e Manu, 
por sua vez, ensinou-a a Iksváku.” Sváyambhuva Manu e Vaivas- 
vata Manu tém deveres semelhantes. O filho de Vaivasvata Manu, 
tendo este nascido de Vivasvan, o deus do Sol, foi Iksvaku, o rei 
da Terra. Uma vez que Manu é tido como o pai original da huma- 
nidade, a sociedade humana deve seguir suas instruções. 
Svãyambhuva Manu ensina que tudo o que existe, não apenas 
no'mundo espiritual, mas inclusive dentro deste mundo material, 
é propriedade da Suprema Personalidade de Deus, que está presen- 
te em toda parte como a Superconsciéncia. Como se confirma no 
Bhagavad-gitã (13.3), ksetra-jriam câpi mar viddhi sarva-ksetresu 
bharata: em todo campo — em outras palavras, em todo corpo —, 
o Senhor Supremo existe como Superalma. A alma individual rece- 
be um corpo no qual vive e age de acordo com as instruções da 
Pessoa Suprema, e, portanto, a Pessoa Suprema também existe 
em todo corpo. Não devemos pensar que somos independentes; 
ao contrário, devemos entender que temos direito a uma certa 
porção da propriedade total da Suprema Personalidade de Deus. 
Esta compreensão levará a um comunismo perfeito. Os comu- 
nistas pensam em termos de suas próprias nações, mas o comunis- 
mo espiritual ensinado aqui não é apenas nacional, mas universal. 
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Nada é propriedade exclusiva de alguma nação ou de alguma pessoa; 
tudo pertence à Suprema Personalidade de Deus. Este é o signifi- 
cado deste verso. Atmavasyam idam visvam: Tudo o que existe 
dentro deste Universo é propriedade da Suprema Personalidade 
de Deus. A moderna teoria comunista, e, também, a'idéia baseada 
na qual as pessoas querem caracterizar as Nações Unidas podem 
ser reformuladas — na verdade, retificadas — através da 'com- 
preensão de que tudo pertence à Suprema Personalidade de Deus. 
O Senhor não é uma criação de nossa inteligência; ao contrário, foi 
Ele quem nos criou. Atmãvasyam idarm visvam. Isavasyam idarm 
sarvam. Este comunismo universal pode resolver todos os proble- 
mas do mundo. 

Todos devem aprender com a literatura védica que o próprio 
corpo também não é propriedade da alma individual, mas lhe é dado 
de acordo com seu karma. Karmanã daiva-netrena jantur dehopa- 
pattaye. As 8.400.000 diferentes formas corpóreas são máquinas 
dadas à alma individual. Confirma isto o Bhagavad-gitã (18.61): 


Tsvarah sarva-bhútanam 
hrd-dese *rjuna tisthati 

bhrâmayan sarva-bhiitâni 
yantraradhani māyayā 


“O Senhor Supremo acha-Se situado nos corações de todos, é 
Arjuna, e orienta as andanças de todas as entidades vivas, que 
estão sentadas numa espécie de máquina feita de energia material.” 
Como Superalma, o Senhor acomoda-Se nos corações de todos e 
observa os vários desejos da alma individual. O Senhor é tão mise- 
ricordioso que dá à entidade viva a oportunidade de desfrutar de 
vários desejos em corpos adequados, que não passam de máqui- 
nas (yantrãradhâni mãyayã). Essas máquinas são construídas por 
intermédio dos ingredientes materiais fornecidos pela energia exter- 
na, e, assim, a entidade viva desfruta ou sofre de acordo com 
seus desejos. Quem propicia essa oportunidade é a Superalma. 
Tudo pertence ao Supremo, e, portanto, ninguém deve usurpar 
a propriedade alheia. Temos a tendência de inventar muitas coisas. 
Especialmente hoje em dia, estamos construindo arranha-céus e 
desenvolvendo outras condições materiais vantajosas. Entretanto, 
cumpre sabermos que os ingredientes dos arranha-céus e máquinas 
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só podem ser fabricados pela Suprema Personalidade de Deus. O 
mundo inteiro limita-se a uma combinação dos cinco elementos 
materiais (tejo-vãri-mrdãrh yathã vinimayah). Um arranha-céu é 
uma transformação dos elementos terra, água e fogo. A terra ea 
água são misturadas e, pela ação do fogo, transformam-se em tijo- 
los, e um arranha-céu é essencialmente uma enorme; construção 
feita de tijolos. Embora possa fabricar os tijolos, o homem não 
pode fabricar os ingredientes de que eles são constituídos. É claro 
que, como um fabricante, o homem pode aceitar um salário da Su- 
prema Personalidade de Deus. Isto é afirmado aqui: tena tyaktena 
bhuñjithah. Alguém pode construir um grande arranha-céu, mas 
nem o construtor, vendedor ou o operário podem alegar que sáo 
proprietários. A propriedade é de quem investiu suas posses na 
construção, A Suprema Personalidade de Deus criou a água, a terra, 
o ar, 0 fogoe o céu, e todos podem utilizá-los e receber um salário 
(tena tyaktena bhuñjrthah). Entretanto, ninguém pode arrogar-se 
o direito de propriedade. Este é o comunismo perfeito, Nossa ten- 
dência de construir grandes edifícios deve ser usada somente para 
construirmos grandes e valiosos templos nos quais se instale a Dei- 
dade da Suprema Personalidade de Deus. Só então é que nosso de- 
sejo de construir será satisfeito. 

Como toda a propriedade pertence à Suprema Personalidade 
de Deus, tudo deve ser oferecido ao Senhor, e devemos aceitar 
apenas prasâda (tena tyaktena bhurijithah). Não devemos engalfi- 
nhar-nos para recebermos mais do que necessitamos. Como Nãrada 
disse a Mahãrája Yudhisthira: 


yavad bhriyeta jatharam 
tâvat svatvarh hi dehinam 

adhikam yo "bhimanyeta 
sa steno dandam arhati 


“Todos devem assumir propriedade apenas sobre aquela riqueza 
que necessitem para manterem-se vivos, porém, se alguém desejar 
possuir mais do que isto, ele deve ser considerado ladrão, e mere- 
ce ser punido pelas leis da natureza.” (Bhãg. 7.14.8) Decerto que, 
para nos mantermos, precisamos comer, dormir, acasalar-nos e de- 
fender-nos (ahãra-nidra-bhaya-maithuna), porém, já que o Senhor 
Supremo, a Personalidade de Deus, provê os pássaros e as abelhas 
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com estas necessidades da vida, por que iria deixar de fazer isto 
para a humanidade? Não há necessidade de desenvolvimento eco- 
nômico; tudo está providenciado, Portanto, deve-se entender que 
tudo pertence a Krsna, e, munidos dessa idéia, todos podem aceitar 
prasâda. Entretanto, quem se apodera daquilo que foi reservado 
a outrem é um ladrão. Não devemos aceitar mais do que real- 
mente precisamos. Portanto, se por acaso obtivermos dinheiro 
em abundância, deveremos sempre considerar que ele pertence à 
Suprema Personalidade de Deus. Na consciência de Krsna, ganha- 
mos dinheiro suficiente, porém, jamais podemos pensar que o di- 
nheiro nos pertence, pois ele é da Suprema Personalidade de Deus 
edeveser distribuído igualmente entre os trabalhadores, os devotos. 
Nenhum devoto deve alegar que algum dinheiro ou propriedade 
lhe pertencem. Se alguém pensa que alguma região deste enorme 
Universo pertence a determinado indivíduo, ele deve ser considera- 
do ladrão e passível de punição pelas leis da natureza. Daiví hy 
esã gunamayi mama mãyã duratyayã: ninguém é capaz de superar 
a vigilância da natureza material ou enganar a natureza material. 
Se a sociedade humana ilegalmente arrogar-se proprietária do Uni- 
verso, seja parcial ou totalmente, e determinar que ele pertence à 
humanidade, toda a sociedade humana será amaldiçoada como so- 
ciedade de ladrões e será punida pelas leis da natureza. 


VERSO 11 


q aña mad da a af | 
dopado 1122 


am pasyati na pasyantam 
caksur yasya na risyati 

tam bhiita-nilayam devam 
suparnam upadhavata 


yam—aquele que; pasyati—a entidade viva vé; na—náo; pasyan- 
tam—embora sempre vendo; caksuh—olho; yasya—cujo; na—jamais; 
risyati—diminui; tam—a Ele; bhita-nilayam—a fonte da qual se 
originam todas as entidades vivas; devam—a Suprema Personalidade 
de Deus; suparnam—que acompanha a entidade viva como um amigo; 
upadhavata—todos devem adorar. 
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TRADUÇÃO 
Embora a Suprema Personalidade de Deus observe constantemen- 
te as atividades do mundo, ninguém O vê. Entretanto, a pessoa 
não deve pensar que, porque ela não O vê, Ele não vê, pois Sua 
capacidade de ver jamais diminui. Portanto, todos devem adorar 
a Superalma, que sempre permanece um amigo da alma individual. 


SIGNIFICADO 

Ao oferecer orações a Krsna, Srimati Kuntidevi, a mãe dos 
Pandavas, disse que alaksyam sarva-bhūtānām antar bahir avas- 
thitam: “Krsna, residis tanto dentro quanto fora de tudo, no en- 
tanto, as almas condicionadas ininteligentes náo Vos conseguem 
ver.*” No Bhagavad-gitã, está dito que pode-se ver a Suprema Per- 
sonalidade de Deus através de jhiâna-caksusah, os olhos do conheci- 
mento. Aquele que abre nossos olhos do conhecimento é chamado 
de mestre espiritual. Portanto, ao oferecermos nossas orações ao 
mestre espiritual, recitamos'o seguinte sloka: 


om ajñáana-timirandhasya 
jñanañjana-Salakaya 

caksur unmilitam yena 
tasmai sri-gurave namah 


“Ofereço minhas respeitosas reverências ao meu mestre espiritual, 
que, com o archote do conhecimento, iluminou meus olhos que 
estavam cegos devido à escuridão da ignorância.” (Gautamiya 
Tantra) A tarefa do guru é abrir os olhos do discípulo, dando-lhe 
conhecimento. Ao sair da ignorância que o afasta do conhecimento, 
o discípulo pode ver a Suprema Personalidade de Deus em toda 
parte porque o Senhor realmente está em toda parte. Andântara- 
stha-paramânu-cayântara-stham. O Senhor reside neste Universo, 
reside nos corações de todas as entidades vivas e reside até mesmo 
no átomo. Porque não temos conhecimento perfeito, não pode- 
mos ver Deus, porém, um pouco de reflexão pode ajudar-nos a 
ver Deus em toda parte. Isto requer treinamento. Com um pouco 
de reflexão, mesmo a pessoa mais degradada pode perceber a pre- 
sença de Deus. Se quisermos saber a quem é que pertence o vasto 
oceano, a quem é que pertence a vasta terra, como existe O céu, 


| 
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como as incontáveis estrelas e planetas estáo firmadas no céu, 
quem fez este Universo e a quem ele pertence, acabaremos chegan- 
do à conclusão de que existe alguém que é o proprietário de tudo. 
Quando, quer individualmente ou em nome de nossa família ou 
nação, apresentamo-nos como proprietários de um certo pedaço 
de terra, também devemos considerar como nos tornamos proprie- 
tários disto. A terra existia antes do nosso nascimento, antes de 
chegarmos a ela. Como foi então que ela se tornou propriedade 
nossa? Essa análise ajudar-nos-á a entender que existe um proprie- 
tário supremo de tudo — a Suprema Personalidade de Deus. 

A Divindade Suprema está sempre desperta. No estado condicio- 
nado, esquecemos as coisas porque mudamos de corpos, porém, 
como não muda de corpo, a Suprema Personalidade de Deus lembra- 
Se do passado, do presente e conhece o futuro. No Bhagavad-gitã 
(4.1), Krsna diz que imar vivasvate yogam proktavân aham avyayam; 

**Faz pelo menos quarenta milhões de anos que Eu falei esta ciência 
de Deus — o Bhagavad-gitã — ao deus do Sol.” Quando Arjuna 
perguntou a Krsna como Ele podia lembrar-Se de episódios que 
ocorreram há tanto tempo, o Senhor respondeu que Arjuna também 
estava presente naquela ocasião. Porque Arjuna é amigo de Krsna, 
aonde quer que Krsna vá, Arjuna vai. A diferença é que Krsna 
lembra-Se de tudo, ao passo que, tal qual Arjuna, a entidade viva, 
sendo uma partícula diminuta do Senhor Supremo, esquece-se. Por- 
tanto, afirma-se que a vigilância do Senhor nunca falha. Isto também 
está confirmado no Bhagavad-gitã (15.15). Sarvasya câham hrdi 
sannivisto mattah smrtir jñanam apohanam ca: Em Seu aspecto 
Paramátma, a Suprema Personalidade de Deus está sempre presente 
nos corações de todas as entidades vivas, e é dEle que vem a memó- 
ria, o conhecimento e o esquecimento. Isto também fica indicado 
neste verso através da palavra suparnam, que significa “amigo”. 
Portanto, no Svetasvatara Upanisad (4.6), se diz que dvã suparnã 
sayujã sakhayã samânam vrksam parisasvajate: dois pássaros estão 
pousados na mesma árvore como amigos. Um pássaro está comen- 
do os frutos da árvore, e o outro está apenas observando. Este 
pássaro observador é sempre um amigo do pássaro que come e 
faz com que ele se lembre das coisas que desejou fazer. Logo, se 
incluirmos a Suprema Personalidade de Deus em nossos afazeres 
diários, poderemos vê-lO ou, pelo menos, perceber Sua presença 
em toda parte. 
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As palavras caksur yasya na risyati significam que, embora náo 
possamos vê-lO, isto não implica que Ele não nos pode ver. Tam- 
pouco Ele morre quando a manifestação cósmica é aniquilada. A 
este respeito, cita-se o exemplo de que o brilho do sol está presente 
quando o sol está presente, porém, quando o sol não está presente, 
ou quando não podemos vê-lo, isso não significa que o sol acabou- 
se. Embora não possamos vê-lo, o sol existe. Igualmente, embora 
em nossa presente escuridão, em nossa falta de conhecimento, não 
possamos ver a Suprema Personalidade de Deus, Ele está sempre 
presente, vendo nossas atividades. Como Paramâtmã, Ele é teste- 
munha e conselheiro (upadrastã e anumantã). Portanto, seguindo 
as instruções do mestre espiritual e estudando os textos autoriza- 
dos, todos podemos entender que Deus está presente diante de 
nós, vendo tudo, apesar de não termos os olhos com os quais pos- 
samos vê-lO. 

VERSO 12 


arar a mara: l 
PaRa a Is 


na yasyady-antau madhyam ca 
svah paro nântaram bahih 

visvasyâmini yad yasmãd 
visvam ca tad rtam mahat 


na—nem; yasya—de quem (a Suprema Personalidade de Deus); 
adi—um começo; antau—fim; madhyam-—meio; ca—também; 
svah—próprio; parah—alheio; na—nem; antaram—interior; bahih— 
exterior; visvasya—de toda a manifestação cósmica; amiini—todas 
essas considerações; yat—cuja forma; yasmãt—daquele que é a 
causa de tudo; visvam—todo o Universo; ca—e; tat—todos eles; 
rtam—verdade; mahat—muito, muito grande. 


TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus não tem começo, fim ou 
meio. Tampouco Ele pertence a alguma pessoa ou nação especi- 
ficas. Ele não tem interior ou exterior. Nenhuma das dualidades 
encontradas neste mundo material, tais como começo e fim, meu 
e alheio, está presente na personalidade do Senhor Supremo. O 


| 
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Universo, o qual emana dEle, também é um aspecto do Senhor. 
Portanto, o Senhor Supremo é a verdade defi 
é completa. 





SIGNIFICADO 
Krsna, a Suprema Personalidade de Deus, é descrito no Brahma- 
samhitā (5.1): 


Isvarah paramah krsnah 
sac-cid-ananda-vigrahah 

anadir ádir govindah 
sarva-karana-karanam 


“Krsna, conhecido como Govinda, é o controlador supremo. Ele 
tem um corpo espiritual eterno e bem-aventurado. Ele é a origem 
de tudo, Ele náo tem origem extrínseca, pois Ele é a causa primária 
de todas as causas.” Para a existência do Senhor não existe causa, 
pois Ele é a causa de tudo. Ele está em tudo (mayã tatam idam 
sarvam), expande-Se em tudo, mas nem por isso tudo é Ele. Ele 
éacintya-bhedabheda, simultaneamente igual e diferente. Explica-se 
isto neste verso. Na condição material, temos um conceito de có- 
meço, meio e fim, mas essas definições não se aplicam à Suprema 
Personalidade de Deus. A manifestação cósmica universal também 
é a virad-râpa que Arjuna viu enquanto aprendia © Bhagavad- 
gitã. Portanto, como está presente em toda parte e a todos os mo- 
mentos, o Senhor é a Verdade Absoluta e o maior. Sua grandeza 
é perfeita. Deus é grande, e aqui explica-se quão grande Ele é. 


VERSO 13 


a Ramm: ya f: 

qe ao gua: | 
TAS TEA 

aña ferida ae UM 


sa visva-kayah puru-hita isah 
satyah svayar-jyotir ajah purânah 
dhatte 'sya janmãdy-ajayâtma-saktyã 
tam vidyayodasya nirtha aste 
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sah—esta Suprema Personalidade de Deus; visva-kayah—a forma 
total do Universo (todo o Universo é o corpo externo da Suprema 
Personalidade de Deus); puru-hiitah—conhecido por intermédio 
de tantos nomes; Isah-—o controlador supremo (com pleno poder); 
satyah—a verdade definitiva; svayam—pessoalmente; jyotih—re- 
fulgente; ajah—náo-nascido, sem comego; puránah—o mais velho; 
dhatte—Ele executa; asya—deste Universo; janma-adi—a criagáo, 
manutenção e aniquilação; ajayã-—através de Sua energia externa; 
âtma-saktyã-—através de Sua potência pessoal; tâm—essa ener- 
gia material externa; vidyayã—através de Sua potência espiritual; 
udasya—abandonando; nirlhah—sem nenhum desejo ou atividade; 
àste—Ele existe (não tocado pela energia material). 


TRADUÇÃO 

Toda a manifestação cósmica é o corpo da Suprema Personali- 
dade de Deus, a Verdade Absoluta, que tem milhões de nomes e 
potências ilimitadas. Ele produz forte refulgência e Ele é não- 
nascido e imutável. Ele é o começo de tudo, mas Ele não tem co- 
meço. Visto que, através de Sua energia externa, Ele criou esta 
manifestação cósmica, o Universo parece ser criado, mantido e 
aniquilado por Ele, Entretanto, Ele permanece inativo em Sua ener- 
gia espiritual e não é atingido pelas atividades da energia material, 


SIGNIFICADO 

Em Seu Siksastaka, Sri Caitanya Maháprabhu diz que náamnám 
akãri bahudhã nija-sarva-saktih: a Suprema Personalidade de Deus 
tem muitos nomes, nenhum dos quais é diferente da Pessoa Suprema. 
Isto é existência espiritual. Cantando o maha-mantra Hare Krsna, 
que consiste nos nomes do Senhor Supremo, observamos que o nome 
tem todas as potências da pessoa. As atividades do Senhor são 
muitas, e, de acordo com Suas atividades, Ele tem muitos nomes. 
Ele apareceu como o filho de mãe Yasoda, e também como o filho 
de mãe Devaki, e portanto Ele é chamado de Yasodã-nandana e 
Devaki-nandana. Parâsya saktir vividhaiva sriiyate: o Senhor tem 
um sem-número de energias, e, portanto, Ele age de maneiras va- 
riadas. Todavia, Ele tem um nome específico. Os Sastras recomendam 
que nomes devemos cantar, tais como Hare Krsna, Hare Krsna, 
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Krsna Krsna, Hare Hare. Náo é que tenhamos de procurar ou in- 
ventar algum nome. Ao contrário, para cantarmos o santo nome 
do Senhor, devemos seguir as pessoas santas e os sastras. 
Embora as energias material e espiritual pertençam ao Senhor, 
é impossível entendê-lO enquanto estivermos imersos na energia 
material. Porém, quando chegarmos à energia espiritual, será muito 
fácil conhecê-lO. Como se afirma no Srimad-Bhagavatam (1.7:23): 
maya vyudasya cic-chaktyã kaivalye sthita atmani. Embora a 
energia externa pertença ao Senhor; quando alguém está na energia 
externa (mama mãyã duratyayã) dificilmente O entenderá. Entre- 
tanto, quando essa pessoa eleva-se à energia espiritual, pode enten- 
dêlO. Portanto, no Bhagavad-gitã (18.55), afirma-se que bhaktya 
mám abhijanâti yavân yas câsmi tattvatah: quem quiser deveras 
entender a Suprema Personalidade de Deus deve adotar a plataforma 
de bhakti, ou consciéncia de Krsna. Esta bhakti consiste em várias 
atividades (sravanam kirtanam visnoh smaranam pada-sevanam/ 
arcanam vandanam dãsyam sakhyam dtma-nivedanam), e, para en- 
tender o Senhor, deve-se trilhar este caminho de servigo devocio- 
nal. Muito.embora a população do mundo tenha se esquecido de 
Deus e chegue a dizer que Deus está morto, a verdade é bem dife- 
rente disto. Todos podem entender Deus quando adotam o movi- 
mento da consciência de Krsna, e, assim, podem ser felizes. 


VERSO 14 


aÀ wa: tods | 
Fri gon std aN 


athagre rsayah karmán- 
Thante "karma-hetave 
Thamáano hi purusah 
prayo 'niham prapadyate 


atha—portanto; agre—no comeco; rsayah—todos os rsis ou 
santos eruditos; karmáni—atividades fruitivas; 7hante—executam; 
akarma—ficar livre dos resultados fruitivos; hetave—com o propó- 
sito de; Thamânah-—ocupando nessas atividades; hi—na verdade; 
purusah—uma pessoa; prãyah-—quase sempre; aniham-—livrar-se 
do karma; prapadyate—consegue. 
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TRADUÇÃO 
Portanto, a fim de capacitar as pessoas para alcançarem a etapa 
de atividades que não são estigmatizadas pelos resultados fruitivos, 
grandes santos primeiramente ocupam-nas em atividades fruitivas, 
pois, a menos que alguém comece a realizar as atividades recomen- 
dadas nos sástras, não poderá alcançar a fase de liberação na 
qual as atividades não produzem reações. 


SIGNIFICADO 

No Bhagavad-gitã (3.9), o Senhor Krsna aconselha que yajñar- 
that karmano “nyatra' loko yarı karma-bandhanah: “Deve-se 
realizar o trabalho como “um sacrifício a Visnu, caso contrário, o 
trabalho prenderá a pessoa a este mundo material.” De uma ma- 
neita geral, todos se sentem atraídos a trabalhar arduamente para 
tornarem-se felizes neste mundo material, porém, embora no mundo 
inteiro várias atividades sejam exercidas na tentativa de se obter 
felicidade, essas atividades fruitivas criam apenas problemas. Por- 
tanto, aconselha-se que as pessoas ativas ocupem-se em ativida- 
des'da consciência de Krsna, que são chamadas de yajria, porque, 
então, elas aos poucos chegarão à plataforma de serviço devocio- 
nal. Yajña significa Senhor Visnu, o yajña-purusa, o desfrutador 
de todos os sacrifícios (bhoktãrar' yajia-tapasam sarva-loka- 
mahesvaram). A Suprema Personalidade de Deus é o verdadeiro 
desfrutador, e, portanto, se passarmos a executar nossas atividades 
para satisfazê-lO, pouco a pouco deixaremos de sentir gosto por 
atividades materiais. 

Súta Gosvâmi declarou à grande assembléia de sábios de Naimi- 
saranya: 


atah pumbhir dvija-sresthã 
varnasrama-vibhãgasah 

svanusthitasya dharmasya 
samsiddhir hari-tosanam 


“<Ó melhor entre os duas vezes nascidos, conclui-se que a perfeição 
máxima que alguém pode atingir através do processo de executar 
os seus deveres prescritos [dharma] de acordo com as divisões 
de castas e ordens de vida consiste em satisfazer o Senhor Hari.” 
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(Bhag. 1.2.13) Com base nos princípios védicos, todos devem agir 
conforme a sua classificação como brãhmana, ksatriya, vaisya, 
sadra, brahmacari, grhastha, vanaprastha ou sannyãâst. Todos 
devem progredir rumo à perfeição, agindo: de maneira tal que 
Krsna fique satisfeito (samsiddhir hari-tosanam). Ninguém'pode 
satisfazer a Krsna com mera indolência; e, se alguém quer realmen- 
te satisfazer a Suprema Personalidade de Deus, tem que agir de 
acordo com as orientações do mestre espiritual. Só então, pouco 
a pouco, ele alcançará a fase do serviço devocional puro. Como 
se confirma no Srimad-Bhagavatam (1.5:12): 


naiskarmyam apy acyuta-bhava-varjitam 
na Sobhate jriânam alarh nirarijanam 


“O conhecimento da auto-realização, muito embora livre de toda 
a afinidade material, não cai muito bem se através dele não se obtém 
uma:concepção a respeito do Infalível [Deus).” Os jiânis recomen- 
dam que, nada fazendo, mas simplesmente meditando e pensando 
no Brahman, a pessoa adote naiskarmya, no entanto, isto'é impos- 
sível para quem não compreendeu o Parabrahman, Krsna. Se não 
houver consciência de Krsna, toda classe de atividade, seja ela fi- 
lantrópica, política ou social, simplesmente causa cativeiro ao tra- 
balho material, karma-bandhana. 

Enquanto alguém estiver enredado em karma-bandhana, terá 
de aceitar diferentes classes de corpos que deitam a perder a vanta- 
gem concedida através da forma humana. Portanto, o Bhagavad- 
gitã (6.3) recomenda karma-yoga; 


âruruksor muner yogam 
karma kãranam ucyate 

yogarudhasya tasyaiva 
samah karanam ucyate 


**Afirma-se que quem é neófito no sistema de yoga recorre ao tra- 
balho; mas quem já atingiu a yoga atua através da cessação de 
todas-as atividades materiais.” Todavia: 


karmendriyani samyamya 
ya âste manasã smaran 
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indriyarthán vimadhatma 
mithyacarah sa ucyate 


“Aquele que restringe os sentidos e os órgãos ativos, mas cuja 
mente deleita-se nos objetos dos sentidos, decerto ilude a si mesmo 
e deve-ser considerado farsante.” (Bg. 3.6) Quem quer se tornar 
plenamente consciente de Krsna deve agir com muita seriedade para 
Krsna, e não ficar apenas sentado, tentando imitar personalidades 
tão grandes como Haridasa Thakura. Srila Bhaktisiddhanta Saras- 
vati Thakura condenava essa imitação. Ele dizia: 


duşta mana! tumi kisera vaisnava? 
pratisthara tare, nirjanera ghare, 
tava hari-nâma kevala kaitava. 


“Minha querida mente, que classe de devoto és? Em troca de 
simples adoração barata, sentas-te num lugar solitário e fazes de 
conta que estás cantando o mahã-mantra Hare Krgna, mas tudo 
isso é uma farsa.” Recentemente em Mayápur, um devoto africa- 
no quis imitar Haridãsa Thãkura, porém, após quinze dias, ficou 
inquieto e foi embora. Não tentes inopinadamente imitar Haridasa 
Thákura. Ocupa-te em atividades conscientes de Krgna e pouco a 
pouco chegarás à fase de liberação. (muktir hitvânyathã râparh sva- 
ripena vyavasthitih). 


VERSO 15 


fa arma Rar aa! 
aca ql sale! 


Thate bhagavan iso 
na hi tatra visajjate 
atma-labhena púrnartho 
nãvasidanti ye "nu tam 


Thate—ocupa-Se em atividades de criação, manutenção eani- 
quilação; bhagavân—a Suprema Personalidade de Deus, Krsna; 
isah—o controlador supremo; na—náo; hi—na verdade; tatra— 
nessas atividades; visajjate—Ele fica enredado; dtma-labhena—a 
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Suas próprias expensas; púrna-arthah—que é auto-satisfeito; na— 
náo; avasidanti—mortificadas; ye--pessoas que; anu—seguem; 
tam—a Suprema Personalidade de Deus. 


TRADUÇÃO 
É às Suas próprias custas que a Suprema Personalidade de 
Deus é pleno de opulências, e Ele age como o criador, mantenedor 
e aniquilador deste mundo material. Apesar de tomar essa atitu- 
de, Ele nunca fica enredado. Donde se conclui que os devotos que 
seguem Seus passos também jamais se enredam. 


SIGNIFICADO 

Como se afirma no Bhagavad-gitã (3.9), yajriarthat karmano 
“nyatra loko "vam karma-bandhanah: *'Deve-se realizar o trabalho 
como um sacrifício a Visnu, caso contrário, o trabalho prende a 
pessoa a este mundo material.”' Se não agirmos em consciência de 
Krsna, ficaremos aprisionados, como bichos-da-seda em seus casu- 
los. Krsna, a Suprema Personalidade de Deus, aparece para ensi- 
nar-nos como devemos trabalhar de modo a não nos enredarmos 
neste mundo material. Nosso verdadeiro problema é que estamos 
enredados em atividades materiais, e, porque somos condiciona- 
dos, continuamos lutando em diferentes formas de vida, recebendo 
corpos consecutivos que sofrem punição na existência material. 
Como o Senhor diz no Bhagavad-gitã (15.7): 


mamaivârmhso jiva-loke 
jiva-bhútah sanátanah 

manah sasthânindriyâni 
prakrti-sthâni karsati 


“As entidades vivas neste mundo condicionado são Minhas eternas 
partes fragmentárias. À força da vida condicionada, elas, muni- 
das dos seis sentidos, entre os quais se inclui a mente, empreendem 
árdua luta." As entidades vivas realmente são formas: diminutas 
que são partes integrantes do Senhor Supremo. O' Senhor Supre- 
mo é pleno de tudo, e, originalmente, as pequenas partículas do 
Senhor também têm as mesmas qualidades dEle, porém, devido 
à sua existência diminuta, elas-se deixam influenciar pela atração 
material e, assim, enredam-se. Devemos, portanto, seguir as instruções 
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da Suprema Personalidade de Deus, e, então, como Krsna, que 
nunca Se enreda em Suas atividades materiais de criação, manutenção 
e aniquilação, nada teremos à lamentar (navasidanti ye “nu tam). 
Krsna pessoalmente dá instruções no Bhagavad-gitã, e qualquer 
pessoa que seguir essas instruções estará liberta. 

Seguir as instruções de Krsna é possível quando alguém é de- 
voto, pois Krsna recomenda que todos devem tornar-se devotos. 
Man=maná bhava mad-bhakto mad-yajt mar namaskuru: “Pensa 
sempre em Mim e torna-te Meu devoto. Adora-me e oferece-Me 
tuas homenagens.” (Bg. 18.65) Pensar sempre em Krsna significa 
cantar o mantra Hare Krsna, mas só poderá adotar este procedi- 
mento quem for um devoto iniciado. Tão logo alguém se torna 
um devoto, ele ocupa-se na adoração à Deidade (mad-yajn). Cabe 
ao devoto oferecer constantes reverências ao Senhor e ao mestre 
espiritual. Este princípio é o caminho reconhecido para ele chegar 
A'plataforma de bhakti. Logo que atinge esta plataforma, ele gra- 
dualmente entende a Suprema Personalidade de Deus, e, pelo 
simples fato de entender Krsna, liberta-se do cativeiro material. 


VERSO 16 


atenta e ai 
Fara AAA | 
qa rr Fria 
E ASA LIA 


tam ihamânam nirahankrtam budharh 
nirâsisam pirnam ananya-coditam 

nFÃ siksayantam nija-vartma-sarhsthitam 
prabhurh prapadye "khila-dharma-bhavanam 


tama mesma Suprema Personalidade de Deus; Hhamanam— 
que está agindo para o nosso benefício; nirahankrtam—que não 
Seenredanem deseja lucros; budham—que tem conhecimento com- 
pleto; nirasisam—sem desejos de gozar dos frutos de Suas ativida- 
des; pirnam—que é pleno, portanto, não precisa que Seus desejos 
sejam satisfeitos; ananya—por outros; coditam-— induziu ou inspi- 
rou; nřn—toda a sociedade humana; siksayantam—a ensinar (o 
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verdadeiro caminho da vida); nija-vartma—Seu método de vida 
pessoal; sarsthitam-—a estabelecer (sem desvios); prabhum—ao 
Senhor Supremo; prapadye-—peço que todos se rendam; akhila- 
dharma-bhávanam—que é o mestre de todos os princípios religio- 
sos ou dos deveres ocupacionais próprios de um ser humano. 


TRADUÇÃO 

Krsna, a Suprema Personalidade de Deus, age exatamente como 
um ser humano comum, entretanto, Ele não deseja gozar dos frutos 
do trabalho. Ele é pleno de conhecimento, livre de desejos e distra- 
ções materiais e tem completa independência. Como o supremo 
preceptor da sociedade humana, Ele ensina Seu próprio método 
de atividades, e, assim, estabelece o verdadeiro caminho da reli- 
gião. Peço que todos O sigam. 


SIGNIFICADO 

Esta é a essência do nosso movimento da consciência de Krsna. 
Tudo o que fazemos é pedir à sociedade humana que siga Os passos 
do preceptor do Bhagavad-gitã. Segue as instruções contidas no 
Bhagavad-gitã Como Ele É e tua vida será exitosa. Nisto resume- 
se o movimento da consciéncia de Krsna. O organizador do movi- 
mento da consciéncia de Krsna está ensinando a todos como seguir 
o Senhor Râmacandra, como seguir o Senhor Krsna e como seguir 
Sri Caitanya Mahaprabhu. Neste mundo material, precisamos de 
um líder para uma monarquia ou um bom governo. O Senhor 
Sri Ramacandra, através de Seu exemplo prático, mostrou como 
alguém deve proceder para viver em benefício de toda a socieda- 
de humana. Ele lutou com demônios como Rávana, cumpriu as 
ordens de Seu pai e permaneceu o esposo fiel de mãe Sitã. Portan- 
to, são incomparáveis as atividades que o Senhor Ramacandra de- 
sempenhou como rei ideal. Na verdade, as pessoas ainda almejam 
olrâma-rãjya, um governo que tenha a mesma linha de conduta 
traçada pelo Senhor Râmacandra. Igualmente, embora seja a Su- 
prema Personalidade de Deus, o Senhor Krsna ensinou a seu disci- 
pulo e devoto Arjuna como levar uma vida no fim da qual a pessoa 
volta ao lar, volta ao Supremo (tyaktvã deham punar janma naiti 
mam eti so “rjuna). Todos os ensinamentos — políticos, econômi- 
cos, sociais, religiosos, culturais e filosóficos — são encontrados 
no Bhagavad-gitã. Todos devem segui-los estritamente. A Suprema 
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Personalidade de Deus também vem como o Senhor Caitanya e de- 
sempenha o papel de um devoto puro. Logo, o Senhor nos trans- 
mite diferentes ensinamentos para que, através deles, nossas vidas 
possam tornar-se exitosas, e Svãyambhuva Manu pede que sigamos 
o Senhor. 

Svayambhuva Manu é o líder da humanidade, e, para guiar a so- 
ciedade humana, ele nos legou um livro chamado Manu-sarihita. 
Nesta passagem, ele orienta-nos a seguirmos as diferentes encarna- 
ções da Suprema Personalidade de Deus. Essas encarnações são 
descritas na literatura védica, e Jayadeva Gosvâmi fez uma breve 
descrição de dez importantes encarnações (Kesava dhrta-mina- 
sSarira java jagad-isa hare, kesava dhrta-nara-hari-râpa jaya jagad- 
isa hare, kesava dhrta-buddha-sarira jaya jagad-isa hare, etc.). 
Svayambhuva Manu recomenda-nos seguirmos as instruções das 
encarnações de Deus, especialmente os ensinamentos que Krsna 
apresenta no Bhagavad-gitã Como Ele É. 

Apreciando a maneira como Sri Caitanya Mahaprabhu ensinou 
bhakti-mãrga, Sárvabhauma Bhattacárya faz a seguinte descrição 
das atividades de Sri Caitanya Maháprabhu; 


vairágya-vidya-nija-bhakti-yoga- 
siksartham ekah purusah purânah 

sri-krsna-caitanya-sartra-dharT 
krpambudhir yas tam aham prapadye 


“Que eu me refugie na: Suprema: Personalidade de Deus, Sri 
Krsna, que adveio sob a forma do Senhor Caitanya Maháprabhu 
para ensinar-nos o verdadeiro conhecimento — Seu-serviço: de- 
vocional —, bem como a desapegar-nos de tudo aquilo que não 
fomenta a consciência de Krsna. Ele adveio porque é um oceano 
de misericórdia transcendental. Que eu me renda aos Seus'pés de 
lótus.”* (Caitanya-candrodaya-nátaka 6.74) Nesta era de Kali, as 
pessoas não conseguem obedecer às instruções da Suprema Perso- 
nalidade de Deus, e, portanto, o próprio Senhor assume o papel de 
Sri Krsna Caitanya para ensinar pessoalmente como alguém deve 
proceder para tornar-se consciente de Krsna. Ele pede que todos 
Osigam esetornem gurus para libertar as almas que, em Kali-yuga, 
estão caídas. 
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yare dekha, tare kaha “krsna'-upadesa 
ámára ajñaya guru haña tara” ei desa 


“Instrui todos em seguir-as ordens que o'Senhor Sri Krsna espe- 
cificou no Bhagavad-gitã e no Srimad-Bhagavatam. Dessa manei- 
ra, torna-te um mestre espiritual-e esforça-te por libertar todas as 
pessoas desta terra.” (Ce. Madhya 7.128) O propósito coeren- 
te do Senhor Rámacandra, do Senhor Krsna e do Senhor Caitanya 
Mahaprabhu é ensinar a sociedade humana como ser feliz seguindo 
as instrugdes do Senhor Supremo. 


VERSO 17 


siga si 
¿a catete AAA | 
ERRO TRATA OTRAS SAT II ZOOM 


sri-suka uvãca 
iti mantropanisadam 
vyãharantarm samáhitam 
drstvâsurã yatudhana 
Jjagdhum abhyadravan ksudhã 


sri-sukah uvaca—Sri Śukadeva Gosvāmī- disse; iti--assim; 
mantra-upanisadam—o mantraédico (proferido por Svayambhuva 
Manu); vyãharantam—ensinado ou cantado; samâhitam—con- 
centrou a mente (sem se deixar agitar pelas condições materiais); 
drstvá—ao verem (a ele); asurãâh-—os demônios; yatudhânah-—os 
Raksasas; jagdhum-—desejaram devorar; abhyadravan—correndo 
desabaladamente; ksudha-—para satisfazer seu apetite. 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi prosseguiu: Svayambhuva Manu estava, 
então, neste transe, cantando os mantras de instrução védica co- 
mhecidos como Upanisads. Ao verem-no, os Ráksasas e os asuras, 
sentindo-se muito famintos, quiseram devorá-lo. Portanto, correram 
atrás dele com grande velocidade. 
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VERSO 18 


día da aa al 
añ a ARENA 


táms tathavasitan viksya 
yajñah sarva-gato harih 

yamaih parivrto devair 
hatvasasat tri-vistapam 


tân—os demônios e os Raksasas; tathã—dessa maneira; avasi- 
tân—que estavam determinados a devorar Svayambhuva Manu; 
viksya—ao perceber; yajfiah—Senhor Visnu, conhecido como Yajfia; 
sarva-gatah—que está situado nos corações de todos; harih—a Su- 
prema Personalidade de Deus; yamaih—com Seus filhos chamados 
Yamas; parivrtah-—cercado; devaih—pelos semideuses; hatva-—após 
matar (os demônios); asasat-=governou (assumindo o posto de 
Indra); tri-vistapam—os planetas celestiais. 


TRADUÇÃO. 

O Senhor Supremo, Visnu, que está situado nos corações de 
todos, apareceu como Yajiiapati e percebeu que os Ráksasas e de- 
mônios estavam decididos a devorar Svayambhuva Manu. Então, 
o Senhor, acompanhado de Seus filhos chamados Yâmas e de todos 
os outros semideuses, matou os demônios e os Raksasas. Em se- 
guida, assumiu o posto de Indra e passou a governar o reino celestial. 


SIGNIFICADO 
Os vários nomes dos semideuses — Senhor Brahmã, Senhor Siva, 
Senhor Indra e assim por diante — não são nomes pessoais; eles 
designam diferentes postos. Neste caso, entendemos que, quando 
não há pessoa adequada para ocupar estes postos, o Senhor 
Visnu, às vezes, torna-Se Brahmã ou Indra. 


VERSO 19 


Aa a Ao asa 
JAME ATA 112911 
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svãrociso dvitiyas tu 
manur agneh suto “bhavat 
dyumat-susena-rocismat 
pramukhaãs tasya catmajah 


svarocisah—Svarocisa; dvitlyah—o segundo; tuna verdade; 
manuh—Manu; agneh—de Agni; sutah—o filho; abhavat—tornou- 
se; dyumat—Dyumat; susena—Susena; rocismat—Rocismat; pramu- 
khãh-—começando com eles; tasya—dele (Svárocisa); ca—também; 
dtma-jah—filhos. 


TRADUÇÃO 
O filho de Agni chamado Svárocisa tornou-se o segundo Manu. 
Seus diversos filhos eram encabeçados por Dyumat, Susena e Ro- 
cismat. 


SIGNIFICADO 


manvantara manur deva 
manu-putrâh suresvarah 

rsayo 'msavatáaras ca 
hareh sad vidham ucyate 


Existem muitas encarnações da Suprema Personalidade de Deus. 
Manu, os manu-putrãh (os filhos de Manu), o rei dos planetas ce- 
lestiais e os sete grandes sábios; todoseles são encarnações parciais 
do Senhor Supremo. O próprio Manu, seus filhos Priyavrata e Ut- 
tânapada, os semideuses criados por Daksa e os rsis, tais como 
Marici, eram todos encarnações parciais do Senhor durante o rei- 
nado de Sváyambhuva Manu. Durante aquela época, 'a encarna- 
ção do Senhor conhecida como Yajãa encarregou-Se de governar 
os planetas celestiais. O próximo Manu foi Svarocisa. Os Manus, 
os sábios e os semideuses continuam sendo descritos nos onze versos 
seguintes. 
VERSO 20 


aa dmca da aña: | 
IRA: A A RI RON 
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tatrendro rocanas tv asid 
devas ca tusitadayah 

ūrja-stambhādayah sapta 
rsayo brahma-vâdinah 


tatra—neste manvantara; indrah—Indra; rocanah—Rocana, o 
filho de Yajña; tu-—mas; dsTt—tornaram-se; devdh—semideuses; 
ca—também; tusita-adayah—Tusita e outros; 2rja—ÚUrja; stambha— 
Stambha; adayah—e outros; sapta—sete; rsayah—grandes santos; 
brahma-vâdinah—todos devotos fiéis. 





TRADUÇÃO 
Durante o reinado de Svãrocisa, o posto de Indra foi assumido 
por Rocana, o filho de Yajíia. Tusita e outros tornaram-se os prin- 
cipais semideuses, e Úrja, Stambha e outros tornaram-se os sete 
santos. Todos eles eram fiéis devotos do Senhor. 


VERSO 21 


aa EE arm VA | 
aia a rra neo 


rses tu vedasirasas 
tusitã nâma patny abhiit 
tasyám jajñe tato devo 
vibhur-ity abhivisrutah 


rseh—da pessoa santa; fu—na verdade; vedasirasah—Vedasirá; 
tusita—Tusitáa; nâma--chamada; patni—a esposa; abhiit—gerou; 
tasyâm--dela (no ventre); jajfie-nasceu; tatah—em seguida; 
devah—o Senhor; vibhuh—Vibhu; iti—assim; abhivisrutah—céle- 
bre como. 


TRADUÇÃO 
Vedasirã era um rsi muito célebre. No ventre de sua esposa, cujo 
nome era Tusitã, surgiu o avatãra chamado Vibhu. 
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VERSO 22 


serao ga gara: | 
esfinge ae RANT: NRI 


astastti-sahasráni 
munayo ye dhrta-vratáh 
anvasiksan vratam tasya 
kaumãra-brahmacârinah 


astâsiti—oitenta e oito; sahasrâni-—mil; munayah—grandes santos; 
ye—aqueles que; dhrta-vratâah—fixos votos; anvasiksan—rece- 
beram instruções; vratam-—votos; tasya—dele (Vibhu); kau- 
'mára—que náo era casado; brahmacarinah—e fixo na fase de vida 
de brahmacart. 


TRADUÇÃO 
Vibhu permaneceu brahmacári e jamais se casou em toda a sua 
vida. Outros oitenta e oito mil santos receberam dele lições sobre 
autocontrole, austeridade e comportamento dentro dessa mesma 
linha. 
VERSO 23 


ada set a arg agi 
qa: gad aire FT INRI 


trtīya uttamo nāma 
priyavrata-suto manuh 

pavanah srñjayo yajña- 
hotrādyāstat-sutānrpa 


trtiyah—o terceiro; uttamah—Uttama; náma—chamado; priya- 
vrata—do rei Priyavrata; sutah—o filho; manuh-—ele tornou-se o 
Manu; pavanah—Pavana; srájayah—Srijaya; yajñahotra-adyah— 
Yajñahotra e outros; tat-sutah—os filhos de Uttama; nrpa—ó rei. 


TRADUÇÃO 
ó rei, o terceiro Manu, Uttama, era filho do rei Priyavrata. Entre 
os filhos deste Manu, estavam Pavana, Srñjaya e Yajñahotra. 
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VERSO 24 


E RR ER RARAS | 
ES Ren 


vasistha-tanayãh sapta 
rsayah pramadadayah 

satya vedasruta bhadra 
devá indras tu satyajit 


vasistha-tanaydh=os: filhos de: Vasistha; sapta—=sete; rsayah— 
os- sábios; pramada-ādayah—liderados por Pramada; satyah—os 
Satyas; vedasrutah—os Vedasrutas; bhadrah—os Bhadras; devah—=se- 
mideuses; indrah—o rei dos céus; tu—más; satyajit—Satyajit. 


TRADUÇÃO 
Durante o reinado do terceiro Manu, Pramada e outros filhos 
de Vasistha tornaram-se os sete sábios. Os Satyas, os Vedasrutas 
e os Bhadras tornaram-se semideuses, e Satyajit foi escolhido para 
ser Indra, o rei dos céus. 


VERSO 25 


ae al q margen: | 
Aaa aaa: ga: az IYI 


dharmasya sânrtayar tu 
bhagaván purusottamah 
satyasena iti khyãto 
Jjatah satyavrataih saha 


dharmasya—do semideus encarregado da religiño; sanrtayam— 
no ventre de sua esposa chamada Súnrta; tuna verdade; bha- 
gavan—a Suprema Personalidade de Deus; purusa-uttamah—a 
Suprema Personalidade de Deus; satyasenah—Satyasena; ¡ti— 
assim; khyatah—festejado; jatah-—nasceu; satyavrataih—os Satya- 
vratas; saha—com. 
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TRADUÇÃO 
Neste manvantara, a Suprema Personalidade de Deus apareceu 
do ventre de Súnrtá, que era a esposa de Dharma, o semideus en- 
carregado da religiño. O Senhor, que era festejado como Satya- 
sena, apareceu com outros semideuses, conhecidos como Satyavratas. 


VERSO 26 


asma mora RUE | 
qu aia aaa 11280 


so *nrta-vrata-duhstlan 
asato yaksa-raksasán 

bhúta-druho bhúta-ganams$ 
câvadhit satyajit-sakhah 


sah—Ele (Satyasena); anrta-vrata—que gostam de falar menti- 
ras; duhstlan—malcomportados; asatah—canalhas; yaksa-raksasán— 
Yaksas e Ráksasas; bhita-druhah—que sáo sempre contra o pro- 
gresso de outros seres. vivos; bhúta-ganan—as entidades vivas fan- 
tasmáticas; ca—também; avadhit—matou; satyajit-sakhah—com 
Seu amigo Satyajit. 


TRADUÇÃO. 

Satyasena, juntamente com Seu amigo Satyajit, que era o rei 
dos céus, Indra, matou todos os mentirosos, ímpios e malcompor- 
tados Yaksas, Raksasas e entidades vivas fantasmáticas, que infli- 
giam dores aos outros seres vivos. 


VERSO 27 


OU seara Nada q ama: | 
qg: enit FRAZA Tg: IRO 


caturtha uttama-bhrata 
manur nâmnã ca tâmasah 

prthuh khyãtir narah ketur 
ity adyã dasa tat-sutah 
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caturtha—o quarto Manu; uttama-bhrata—o irmáo de Uttama; 
manuh—tornou-se o Manu; námná—chamado; ca—também; td- 
masah—Támasa; prthuh—Prthu; khyatih—Khyati; narah—Nara; 
ketuh—Ketu; ¡ti—assim; adyah—encabegados por; dasa—dez; tat- 
sutah—filhos de Támasa Manu. 


TRADUÇÃO 
O irmão do terceiro Manu, Uttama, era denominado Tâmasa, 
e tornou-se o quarto Manu. Tâmasa teve dez filhos, encabeçados por 
Prthu, Khyáti, Nara e Ketu. 


VERSO 28 


er a a a a | 
fo am MATAS IRCI 


satyaka harayo vira 
devás trisikha isvarah 

Jjyotirdhâmâdayah sapta 
rsayas támase "ntare 


satyakãh—os Satyakas; harayah—os Haris; virah—os Vīras; 
deváh—os semideuses; trisikhah—Trisikha; isvarah—o rei dos 
céus; jyotirdhama-adayah—encabecados pelo célebre Jyotirdháma; 
sapta=sete; rsayah—sábios; tamase—o reinado de Tâmasa Manu; 
antare—dentro de. 


TRADUÇÃO 
Durante o reinado de Tâmasa Manu, entre os semideuses, in- 
cluíam-se os Satyakas, Haris e Viras. O rei celestial, Indra, era 
Trisikha. Os sábios em saptarsi-dhâma eram encabeçados por Jyo- 
tirdhâma. 


VERSO 29 


ão doam ma aaa ar) 
er aa dia fas Sa dam 11791 
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devã vaidhrtayo nâma 
vidhrtes tanayã nrpa 

nastãh kalena yair vedã 
vidhrtah svena tejasa 


devah—os semideuses; vaidhrtayah—Vaidhrtis; nama—chama- 
dos de; vidhrteh—de Vidhrti; tanayah—que eram os filhos; nrpa— 
6 rei; nastah—extraviaram-se; kalena—pela influéncia do tempo; 
yaih—por quem; vedah—os Vedas; vidhrtah—foram protegidos; 
svena—mediante seu próprio; tejasã-—poder. 


TRADUÇÃO 
Ó rei, no Tâmasa manvantara, os filhos de Vidhrti, que eram 
conhecidos como Vaidhrtis, também tornaram-se semideuses. 
Uma vez que, no decorrer do tempo, a autoridade védica foi prete- 
rida, esses semideuses, mediante seus próprios poderes, protegeram 
a autoridade védica. 


SIGNIFICADO 

No Tâmasa manvantara, havia duas classes de semideuses, uma 
das quais era conhecida como Vaidhrtis. É dever dos semideuses 
proteger a autoridade dos Vedas. A palavra devatã refere-se a alguém 
que aceita a autoridade dos Vedas, ao passo que os Raksasas desa- 
fiam a autoridade védica. Se a autoridade 'dos Vedas extravia-se, 
todo o Universo torna-se caótico. Portanto, é dever dos semideu- 
ses, bem como dos reis e assistentes governamentais, dar plena 
proteção à autoridade védica; caso contrário, a sociedade humana 
expor-se-á a uma condição caótica na qual não poderá haver paz 
nem prosperidade. 


VERSO 30 


AÑ ra a 
¡RE a A eia VIR o 


tatrapi jajñe bhagavân 
harinyám harimedhasah 

harir ity ahrto yena 
gajendro mocito grahat 
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tatrapi—naquele período; jajñe—apareceu; bhagavan—a Suprema 
Personalidade de Deus; harinyam-—no ventre de Harini; harime- 
dhasah—gerado por Harimedhã; harih-—Hari; iti—assim; dhrtah— 
chamado; yena—por quem; gaja-indrah-—o rei dos elefantes; mo- 
citah—foi libertado; grahãt-—da boca de um crocodilo. 


TRADUÇÃO 
Também neste manvantara, o Senhor Supremo, Visnu, nasceu 
do ventre de Harini, a esposa de Harimedhá, e era conhecido como 
Hari. Hari salvou da boca de um crocodilo Seu devoto Gajendra, 
o rei dos elefantes. 
VERSO 31 


rara 
MUA a dE l 
ERA MARA RL 


sri-rãjovãca 
bádarayana etat te 
srotum icchâmahe vayam 
harir yathã gaja-patim 
grãha-grastam amilmucat 


sri-râjã uvâca—o rei Pariksit disse; bâdarâyane—ó filho de Bada- 
rãyana (Vyãsadeva); etat—isto; te—de ti; srotum icchâmahe—dese- 
jamos ouvir; vayam—nós; harih—o Senhor Hari; yathã-—a maneira 
pela qual; gaja-patim—o rei dos elefantes; graha-grastam—quando 
atacado pelo crocodilo; amiúmucat-—libertou. 


TRADUÇÃO 
O rei Pariksit disse: Meu senhor, Badaráyani, desejamos que 
nos contes minuciosamente como o rei dos elefantes, tendo sido 
atacado por um crocodilo, foi libertado por Hari. 


VERSO 32 


JRR EA yi ei aid qua 
a aaa ara efe RR 
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tat-kathãsu mahat punyam 
dhanyarh svastyayanarn subham 
yatra yatrottamasloko 
bhagaván gtyate harih 


tat-kathasu—naquelas narragdes; mahat—grandiosas; punyam— 
piedosas; dhanyam—gloriosas; svastyayanam—auspiciosas; 
subham—inteiramente sublimes; yatra—sempre que; yatra—onde 
quer que; uttamaslokah—o Senhor, que é conhecido como Ut- 
tamasloka (aquele que é descrito na literatura transcendental); bha- 
gavân-—a Suprema Personalidade de Deus; giyate—é glorificado; 
harih-—a Suprema Personalidade de Deus: 


TRADUÇÃO 
Toda literatura ou narração que descrevem e glorificam a Supre- 
ma Personalidade de Deus, Uttamasloka, decerto são majestáticas, 
puras, gloriosas, auspiciosas e inteiramente sublimes. 


SIGNIFICADO 

Pelo simples fato de descrever Krsna, o movimento da consciência 
de Krsna está se espalhando por todo o mundo. Publicamos muitos 
livros, incluindo: dezessete volumes: do Sri Caitanya-caritamrta 
em inglês, cada um deles com quatrocentas páginas, bem como o 
Bhagavad-gitã e o Néctar da Devoção. Estamos, também, publi- 
cando o Srimad-Bhagavatam em sessenta volumes. Onde quer que 
um orador discorra sobre estes livros e uma audiência o ouça, isto 
criará uma situação boa é auspiciosa. Portanto, a pregação da cons- 
ciência de Krsna deve ser feita mui cuidadosamente pelos membros 
do movimento da consciência de Krsna, em especial pelos sannyásis. 
Isto criará uma atmosfera auspiciosa. 


VERSO 33 


RA SI 
Rd a y ra 
A A A | 





40 Srimad-Bhágavatam [Canto 8, Cap. 1 


sm fa fra a 
gara a a a NRI 


sri-siita uvãca 
partksitaivam sa tu badarayanih 
prayopavistena kathásu coditah 
uváca viprah pratinandya parthivam 
muda muninám sadasi sma srnvatâm 


sSri-sútah uvaca-—Sri Suta Gosvami disse; pariksita-—por Mahã- 
rája Pariksit; evam-—assim; sah—ele; tu—na verdade; badarâya- 
nih—Sukadeva Gosvami; praya-upavistena—Pariksit Maharaja, 
que aguardava a morte iminente; kathãsu—com as palavras; codi- 
tah—sentindo-se animado; uvâca—falou; viprãâh—ó brâhmanas; 
pratinandya—após congratular; parthivam—Mahãraja Pariksit; 
mudá—=com grande prazer; muninâm-—dos grandes sábios; sadasi — 
na assembléia; sma-—na verdade; srnvatâm— que desejavam ouvir. 


TRADUÇÃO 
Sri Súta Gosvâmi disse: Ó bráhmanas, quando Parikgit Mahá- 
rája, que aguardava a morte iminente, fez a Sukadeva Gosvámi 
o pedido para que este falasse, Sukadeva Gosvámi, sentindo-se 
animado com as palavras do rei, ofereceu respeitos ao rei e, com 
grande prazer, falou na assembléia de sábios, que desejavam ouvi-lo. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Oitavo 
Canto, Primeiro Capítulo do Srimad-Bhagavatam, intitulado “Os 
Manus, os administradores do: Universo.” 


CAPÍTULO DOIS 


A crise enfrentada pelo elefante Gajendra 


O Segundo, Terceiro é Quarto Capítulos deste canto descrevem 
como, durante o reinado do quarto Manu, o Senhor deu Sua prote- 
ção ao rei dos elefantes. De acordo com o que se descreve neste Se- 
gundo Capítulo, quando o rei dos elefantes, juntamente com suas 
elefantas, divertia-se na água, um crocodilo atacou-o subitamente, 
e, em busca de proteção, o elefante rendeu-se aos pés de lótus da 


Suprema Personalidade de Deus. 


No meio do oceano de leite, existe uma altíssima e bela montanha 
que tem a altitude de dez mil yojanas, ou cento é vinte e oito mil 
quilômetros. Essa montanha é conhecida como Trikúta. Num vale 
de Trikúta, há um belo jardim chamado Rtumat, que foi construí- 
do por Varuna, e, naquela área, existe um lago encantador. Certa 
vez, o chefe dos elefantes, juntamente com suas elefantas, foi des- 
frutar de um banho naquele lago, e, então, eles perturbaram os ha- 
bitantes da água. Por causa disto, o principal crocodilo daquele lago, 
que era muito poderoso, imediatamente arremetou contra uma perna 
do elefante. Assim, seguiu-se uma grande luta entre o elefante e o 
crocodilo. Essa luta continuou por mil anos. Nem o elefante nem 
o crocodilo morriam, porém, como estavam na água, o elefante foi 
aos poucos enfraquecendo, e o poder do crocodilo aumentava cada 
vez mais. O crocodilo, portanto, sentia-se mais e mais encorajado. 
Então o elefante, estando desamparado e vendo que não havia outra 
maneira de proteger-se, buscou refúgio nos pés de lótus da Suprema 
Personalidade de Deus. 


VERSO 1 


RE SAS 
a fa a fa figa | 
Fa rar e 
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srrsuka uváca 
astd girivaro rajams 
trikita iti visrutah 
ksirodenávrtah srimán 
yojanayutam ucchritah 


sri-sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvâmi disse; asit—havia; giri- 
varah—uma enorme montanha; rãjan—ó rei; tri-kútah—Trikita; 
iti—assim; visrutah—célebre; ksira-udena—pelo oceano de leite; 
avrtah—cercada; sriman—belíssima; yojana—uma medida que equi- 
vale a 12,8 quilómetros; ayutam—dez mil; ucchritah—muito alta. 


TRADUCAO 
Sukadeva Gosvámi disse: Meu querido rei, existe uma grande 
montanha chamada Trikúta, que tem dez mil yojanas [cento e vinte 
e oito mil quilómetros] de altura. Cercada pelo oceano de leite, ela 
está mui belamente situada. 


VERSOS 2—3 


ara fra: ds AR: FA! 
Raa a dama: 120 
A a añ 
AMARA 


uz 


tavata vistrtah paryak 
tribhih srhgaih payo-nidhim 
disah kham rocayann àste 
raupyayasa-hiranmayaih 


anyais ca kakubhah sarvá 
ratna-dhatu-vicitritaih 

nãnã-druma-lata-gulmair 
nirghosair nirjharambhasáam 


tavata—dessa maneira; vistrrah—largura e comprimento (cento e 
vinte e oito mil quilômetros); paryak—em toda a volta; tribhih—com 
trés; srágaih—picos; payah-nidhim—situada muma ilha do oceano 
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de leite; disah—todas as direções; kham—o céu; rocayan— 
embelezando; dste—erguendo-se; raupya-—feito de prata; ayasa— 
ferro; hiranmayaih—e ouro; anyaih—com outros picos; ca—também; 
kakubhah—as direções; sarvah—todas; ratna—com jóias; dhátu— 
e minerais; vicitritaih—muito bem: decorados; náná—com várias; 
druma-lata—árvores e trepadeiras; gulmaih—e arbustos; nirgho- 
saih—com.os sons de; nirjhara—cataratas; ambhasam-—de água. 


TRADUÇÃO 

O comprimento e a largura da montanha têm as mesmas dimensões 
[cento e vinte e oito mil quilômetros]. Seus três picos principais, 
que são feitos de ferro, prata e ouro, embelezam todas as direções 
e o céu. A montanha tem também outros picos, que estão cheios 
de jóias e minerais e são decorados com belas árvores, trepadeiras 
e arbustos. Os sons das cascatas da montanha produzem uma vibra- 
ção agradável. É desta maneira que a montanha ergue-se, aumentando 
a beleza de todas as direções. 


VERSO 4 


rea rf: | 
SR epa aaa We 


sa cavanijyamânânghrih 
samantát paya-Armibhih 

karoti syamalam bhimim 
harin-marakatasmabhih 


sah-—essa montanha; ca—também; avanijyamãna-arnghrih--cujo 
sopé sempre é banhado; samantat—em toda a-volta; payak-iir- 
mibhih—por: ondas de leite; karoti—faz; syámalam—verde es- 
curo; bhúmim—terreno; harit—verde; marakata—com esmeralda; 
asmabhih—pedras. 

4 TRADUÇÃO 

O terreno situado no sopé da montanha é sempre banhado por 
ondas de leite que produzem esmeraldas em toda a volta, nas oito 
direções [Norte, Sul, Leste, Oeste e direções intermediárias]. 
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SIGNIFICADO 

Através do: Stimad-Bhágavatam, compreendemos que existem 
vários oceanos. Em-alguma parte, existe um oceano cheio de leite, 
em outras partes, um oceano de bebida inebriante, um oceano de 
ghi; um oceano de óleo eum oceano de água doce. Logo, existem 
diferentes variedades de oceanos dentro deste Universo. Os cientis- 
tas modernos, que têm apenas experiência limitada, não podem refu- 
tar estas afirmações. Eles não conseguem dar-nos informações exatas 
sobre planeta algum, nem mesmo sobre o planeta em que vivemos. 
Entretanto, através deste verso, podemos compreender que, se os 
vales de algumas montanhas são banhados por leite, isto produz es- 
meraldas: Ninguém tem habilidade de imitar as atividades da natureza 
material da forma'como são conduzidas pela Suprema Personalidade 
de Deus: 


VERSO 5 


RRE: 1 
tc RA 114 
siddha-carana-gandharvair 
vidyâdhara-mahoragaih 
kinnarair apsarobhis ca 
kridadbhir justa-kandarah 


siddha—pelos habitantes de Siddhaloka; carana—os habitantes de 
Caranaloka; gandharvaih—os habitantes de Gandharvaloka; vidyadha- 
ra—os habitantes de Vidyadhara-loka; maha-uragaih—os habitantes 
do loka das serpentes; kinnaraih—os Kinnaras; apsarobhih—as 
'Apsaraás; ca—e; kridadbhih—que estavam ocupados em divertir-se; 
Justa—desfrutavam; 'kandarah—das cavernas. 


TRADUÇÃO 
Os habitantes dos planetas superiores — os Siddhas, os Cãra- 
nas, os Gandharvas, os Vidyadharas, as serpentes, os Kinnaras e 
as Apsarãs — vão divertir-se naquela montanha. Por conseguinte, 
todas as cavernas da montanha estão repletas desses cidadãos dos 
planetas celestiais. 
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SIGNIFICADO 
Assim como os homens comuns: podem divertir-se no oceano sal- 
gado, os habitantes dos sistemas planetários superiores vão ao ocea- 
no de leite. Eles flutuam no oceano de leite e também: praticam 
vários esportes dentro das cavernas da montanha Trikúta. 


VERSO 6 


m hamia | 
IRA UA TE IG 


atra sangita-sannâdair 
nadad-guham amarsayã 

abhigarjanti harayah 
slaghinah para-Sañkayd 


yatra—naquela montanha (Trikúta); sangita—do canto; san- 
nádaih—com as vibragdes; nadat—réssoando; guham—nas cavernas; 
amarsaya—devido á ira ou inveja avassaladoras; abhigarjanti—rugem; 
harayah—os ledes; slaghinah—estando muito orgulhosos de sua 
força; para-sankaya-—porque suspeitam a presença de outro leão, 


TRADUÇÃO 
Devido às tonitruantes vibrações dos cidadãos do céu cantando 
nas cavernas, os leões que estão por lá, sentindo muito orgulho de 
sua força, rugem com inveja avassaladora, pensando que o outro 
barulho também é causado pelo rugido de um leão. 


SIGNIFICADO 

Nos sistemas planetários superiores, não há apenas várias catego- 
rias de seres humanos, mas também existem animais, tais como leões 
e elefantes. Existem árvores, e a terra é feita de esmeraldas. Tal é a 
criação da Suprema Personalidade de Deus! A este respeito, Srila 
Bhaktivinoda Thákura canta que kesava! tuya jagata vicitra: “Meu 
Senhor Kesava, Vossa criacáo é colorida e cheia de variedades.” 
Os geólogos, os botânicos e outros que se dizem cientistas especulam 
sobre outros sistemas planetários, porém, sendo incapazes de avaliar 
as variedades encontradas em outros planetas, falsamente imaginam 
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que, com excegáo deste, todos Os'planetas sáo vazios, desabitados 
e cheios de areia. Embora não possam sequer detectar as variedades 
que existem em todo o Universo, eles orgulham-se muito de seu co- 
nhecimento, e pessoas de igual calibre aceitam-nos como eruditos. 
Como se descreve no Srimad-Bhagavatam (2:3.19), Sva-vid-varã- 
hostra-kharaih sarhstutah purusah pasuh; os líderes materialistas são 
glorificados por cães, porcos, camelos e asnos, e eles próprios também 
são grandes animais. Ninguém deve satisfazer-se com o conhecimento 
transmitido por um grande animal. Ao contrário, deve-se receber co- 
nhecimento de pessoas perfeitas como 'Sukadeva Gosvâmi. Mahã- 
Jano yena gatah sa panthãh: nosso dever é seguir as instruções dos 
mahâjanas. Existem doze mahajanas, e Sukadeva Gosvâmi é um deles. 


svayambhúr nãradah sambhuh 
kumārah kapilo manuh 
prahlado janako;bhismo 
balir vaiyasakir vayam 
(Bhãg. 6.3.20) 


Vaiyasaki '& Sukadeva Gosvami. Tudo o que ele diz consideramos 
verídico. Este conhecimento é Perfeito. : 


“VERSO 7 


nânãranya-pasu-vráta- 
sankula-drony-alankrtah 

citra-druma-surodyâna- 
kalakantha-vihangamah 


náná—com muitas variedades de; aranya-pasu—animais silvestres; 
vráta—com' uma multidão; sankula—cheios; droni—com vales; 
alankrtah—mui belamente decorados; citra—com muitas varieda- 
des de; druma- árvores; sura-udyâna-—em jardins mantidos pelos 
semideuses; kalakantha-—chilreando docemente; viharigamah—pás- 
saros. 
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TRADUÇÃO 
Os vales situados abaixo da montanha Trikúta são belamente de- 
corados com muitas variedades de animais silvestres, e, pousados 
nas árvores, que são mantidas nos jardins pelos semideuses, muitas 
variedades de pássaros chilreiam com doces vozes. 


VERSO 8 


OIEA E 


sarit-sarobhir acchodaih 
pulinair mani-valukaih 

deva-stri-majjanamoda- 
saurabhâmby-anilair yutah 


sarit—com rios; sárobhih—e lagos; acchodaih-—cheios de água 
cristalina; pulinaih-—orlas; mani--com pequenas pedras preciosas; 
vãlukaih-—assemelhando-se a grãos de areia; deva-stri—das donzelas 
dos semideuses; majjana—banhando-se (naquela água); âmoda— 
aroma corpóreo; saurabha-—muito' fragrante; ambu—com a água; 
anilaih—e o ar; yutah=enriquecida (a atmosfera da montanha 
Trikúta). 


TRADUÇÃO 
A montanha Trikata tem muitos lagos e rios, com as orlas cober- 
tas por pequenas pedras preciosas semelhantes a grãos de areia, A 
água é tão clara como o cristal, e, quando as donzelas dos semideu- 
ses banham-se nela, seus corpos emprestam fragrância à água e à 
brisa, enriquecendo assim a atmosfera. 


SIGNIFICADO 

Mesmo no mundo material, existem muitos graus de entidades 
vivas. Na Terra, os seres humanos geralmente aplicam a seus corpos 
fragrâncias externas para eliminar seus maus odores, porém, obser- 
vamos aqui que, devido:á fragrância corpórea das donzelas dos se- 
mideuses, os rios, os lagos, a brisa e'toda a atmosfera da montanha 
Trikúta também tornam-se perfumados. Uma vez que os corpos 
das donzelas dos sistemas planetários superiores são tão belos, não 
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dá nem para imaginar quáo belamente formados sáo os corpos das 
donzelas de Vaikuntha ou das donzelas de. Vrndávana, as gopis. 


VERSOS 9—13 


aa Ami aA ENA RA | 
131 
| 
igol 
l 
nggu 


NRI 





MRI 


tasya dronyām bhagavato 
varunasya mahátmanah 

udyânam rtuman nâma 
akridam sura-yositâm 


sarvato “lankrtarm divyair 
nitya-puspa-phala-drumaih 

mandaraih parijatais ca 
patalasoka-campakaih 


cútaih piyalaih panasair 
âmrair ámrátakair api 

kramukair narikelais ca 
kharjitrair bijapiirakaih 


madhukaih sala-talais ca 
tamalair asanárjunaih 

aristodumbara-plaksair 
vataih kimsuka-candanaih 


A crise enfrentada pelo elefante Gajendra 


picumardaih kovidaraih 
saralaih sura-darubhih 

drakseksu-rambha-jambubhir 
badary-aksabhayamalaih 


tasya—daquela montanha (Trikúta); dronyam—num vale; bha- 
gavatah—da grande personalidade; varunasya—o semideus Varuna; 
mahã-atmanah—que é um grande devoto do Senhor; udyânam—um 
jardim; rtumat—Rtumat; náma—chamado; akridam—um lugar de 
passatempos esportivos; sura-yositam—das donzelas dos semideu- 
ses; sarvatah—em toda parte; alankrtam-—belamente decorado; 
divyaih—referentes aos semideuses; nitya—sempre; puspa—das flores; 
phala—e dos frutos; drumaih—pelas árvores; mandaraih—mandara; 
parijataih—parijata; ca—também; patala—patala; asoka—asoka; 
campakaih—campaka; cútaih—frutas cáta; piyalaih=frutas piyala; 
panasaih—frutas panasa;  ámraih—mangas; amratakaih-—frutas 
“azedas chamadas ámrátaka; api—também; kramukaih—trutas kra- 
muka; narikelaih—coqueiros; ca—e; kharjúraih—tamareiras; bija- 
púarakaih—romázeiras; madhukaih—frutas madhuka; sala-talaih— 
buritis; ca—e; tamalaih—árvores tamala; asana—árvores asana; ar- 
Jjunaih—árvores arjuna; arista—frutas arista; udumbara—grandes 
árvores udumbara; plaksaih—árvores plaksa; vataih—figueiras-de- 
bengala; kirnsuka—flores vermelhas inodoras; candanaih-—sândalos; 
picumardaih-—flores picumarda; kovidâraih-—frutas kovidãra; sara- 
laih—árvores sarala; sura-darubhih—árvores sura-daru; draksa—uvas; 
iksuh—cana-de-agúcar; rambha—bananas; jambubhih—jambos; ba- 
dari—frutas badari; aksa—frutas aksa; abhaya—frutas abhaya; 
âmalaih—âmalaki, uma fruta azeda. 





TRADUÇÃO 

Num vale da montanha Trikôta, havia um jardim chamado Rtumat. 
Esse jardim pertencia ao grande devoto Varuna e era um lugar de 
divertimento para as donzelas dos semideuses. Nele, flores e frutos 
cresciam em todas as estações. Entre eles, viam-se mandaras, pá- 
rijatas, patalas, asokas, campakas, cútas, piyálas, panasas, mangas, 
¡imrátakas, kramukas, coqueiros, tamareiras e romázeiras. Havia 
madhukas, palmeiras, tamálas, asanas, arjunas, aristas, udumbaras, 
plaksas, figueiras-de-bengala, kirsukas e sândalos. Também havia 
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picumardas, kovidáras, saralas, sura-dárus, uvas, cana-de-acúcar, 
bananas, jambos, badaris, aksas, abhayas e amalakis. 


VERSOS 14—19 


aa! 
año aña ea 


q api qaad: ra 
UNNI? ame: art | 
AO NGN 


RARAS: | 


; PA | 
s ién 


df Fiat añ: rr 


bilvaih kapitthair jambirair 
vrto bhallatakadibhih 

tasmin sarah suvipularh 
lasat-kañcana-pañkajam 


kumudotpala-kahlara- 
satapatra-Srivorjitam 

matta-sat-pada-nirghustam 
sakuntais ca kala-svanaih 


harisa-karandavákirnam 
cakráhvaih sarasair api 

Jjalakukkuta-koyasti- 
datyaha-kula-kiijitam 


matsya-kacchapa-saficãra- 
calat-padma-rajah-payah 


A crise enfrentada pelo elefante Gajendra 


kadamba-vetasa-nala- 
nipa-vanjulakair vrtam 


kundaih kurubakasokaih 
sirisaih kútajengudaih 

kubjakaih svarna-yúthibhir 
naga-punnaga-jatibhih 


mallika-Satapatrais ca 
madhavi-jalakadibhih 

Sobhitarh tira-jais canyair 
nityartubhir alan drumaih 


“ bilvaih-—árvores bilva; kapitthaih=-árvores kapittha; jambiraih-— 
árvores jambira; vrtah—cercado de; bhallataka-adibhih—bhallata: 
ka e outras árvores; tasmin--naquele jardim; sarah=-um lago; su- 
vipulam—que era muito grande; lasaí—brilhantes; kdñcana—doura- 


das; parka-jam-—cheio de flores de lótus; kumuda-—de flores kumuda; 
utpala—flores utpala; kahlara—flores kahlára; satapatra—=e flóres 
satapatra; sriya—com a beleza; irjitam—singular; matta—embriaga- 
das; sar-pada—abelhas; nirghustam--zumbiam; sakuntaih-—com o 
chilrear dos pássaros; ca--e; kala-svanaih-—cujas canções eram muito 
melodiosas; harisa—cisnes; kãrandava—karandavas; âkirnam-—re- 
pleto de; cakrahvaih—cakravakas; sarasaih—grous; api--bem como; 
jala-kukkuta—trangos-4'água; koyasti—koyastis; datyaha—datyúhas; 
kula—bandos de; kújitam—cacarejavam; matsya—dos peixes; kac= 
chapa-—e tartarugas; saricãra-—devido aos movimentos; calat—bruscos; 
padma-—dos lótus; rajah-—pelo pólen; payah-—-a água (era deco- 
rada); kadamba—kadambas; vetasa—vetasas; nala-—nalas; nipa-— 
nipas; vañijulakaih—vañjulakas; vrtam—rtodeado por; kundaih—= 
kundas; kurubaka—kurubakas; asokaih—asokas; Sirisaih—sirisas; 
kataja—kútajas; ingudaih—ingudas; kubjakaih-—kubjakas; svarn 
yuthibhih—svarna-yúthis; nága—nágas; punnaga—punnagas; ¡játi- 
bhih—¡atis; mallika—mallikas; Satapatraih—Satapatras; ca—também; 
mádhavi—madhavis; jalakadibhih—jalakas; sobhitam—adornado; 
fira-jaih—crescendo às margens; ca—e; anyaih—Qutras; nitya-rtu- 
bhih—em todas as estacóes; alam—abundantemente; drumaih—com 
árvores (carregadas de flores e frutos). 
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TRADUÇÃO 

Naquele jardim, havia um grande lago cheio de brilhantes flores 
de lótus douradas e de flores conhecidas como kumuda, kahlãra, ut- 
pala e Satapatra, que davam à montanha uma beleza singular. Havia, 
também, árvores bilva, kapittha, jambira e bhallataka. Abelhas ine- 
briavam-se bebendo mel e zumbiam ao som do chilrear dos pássa- 
ros, cujas canções eram muito melodiosas. O lago estava repleto 
de cisnes, kãrandavas, cakrávakas, grous e bandos de frangos-d'água, 
datyúhas, koyastis e outras aves cacarejantes. Devido aos movimen- 
tos rápidos dos peixes e tartarugas, a água decorava-se com pólen 
caído das flores de lótus. O lago era rodeado por flores kadamba, 
flores vetasa, nalas, nipas, vañjulakas, kundas, kurubakas, asokas, 
Sirisas, kútajas, ingudas, kubjakas, svarna-yúthis, nágas, punna- 
gas, jatis, mallikas, Satapatras, jálakás e madhavi-latás. As margens 
também eram ricamente adornadas com muitas variedades de árvo- 
res que produziam flores e frutas em todas as estações. Assim, toda 
a montanha erguia-se gloriosamente decorada. 


SIGNIFICADO 

A julgar pela exaustiva descrição dos lagos e rios da montanha Tri- 
kúta, na Terra não existe nada que se lhes compare. Em outros pla- 
netas, no entanto, existem muitas dessas maravilhas. Por exemplo, 
sabe-se que existem dois milhões de diferentes espécies de árvores, 
mas nem todas elas'são vistas na Terra. No Srimad-Bhãgavatam en- 
contra-se todo 'o conhecimento das atividades universais. Ele não 
apenas descreve este Universo, mas também leva em conta o mundo 
espiritual, situado além deste Universo. Ninguém pode questionar 
as descrições sobre os mundos: material e espiritual contidas no 
Srimad-Bhagavatam. Embora à tentativa de o ser humano ir à Lua 
tenha fracassado, as pessoas da Terra têm todas as condições de saber 
o que existe em outros planetas. Não é-preciso valer-se da imagi- 
nação; todos: podem receber conhecimento verdadeiro do Srimad- 
Bhãgavatam e satisfazer-se com isto. 


VERSO 20 


ssa aff: 
AA | 


Verso 21] A crise enfrentada pelo elefante Gajendra 


A AAA 
fama remera le! 


tatraikada tad-giri-kananasrayah 
karenubhir várana-yútha-pas caran 
sakantakam kicaka-venu=vetravad 
2 visala-gulmarm prarujan vanaspatin 
tatra—lá; ekada—certa vez; tat-giri-—daquela montanha (Trikúta); 
kânana-asrayah—que vive na floresta; karenubhih-—acompanhado 
pelas elefantas; varana-yittha-pah—o líder dos elefantes; caran—en- 
quanto caminhava (em direcáo ao lago); sa-kantakam—um lugar 
cheio de espinhos; kicaka-venu-vetra-vat—com plantas e trepadeiras 
de diferentes nomes; visala-gulmam-—muitos arbustos; prarujan— 
quebrando; vanah-patin-—árvores e plantas. 


TRADUÇÃO 
Certa vez, acompanhado de suas elefantas, o líder dos elefantes, 
que vivia na floresta da montanha Trikúta, caminhava em direção 
ao lago. Ele quebrava muitas plantas, trepadeiras, arbustos e árvores, 
não se importando com seus espinhos pungentes. 


VERSO 21 


ARA Al 
AAA AT: ER: | 

mma a aa 
añora: ra; IRA 


yad-gandha-matrãd dharayo gajendrã 
vyaghrâdayo vyála-mrgah sakhadgah 

mahoragas capi bhayad dravanti 
sagaura-krsnãh sarabhas camaryah 


yat-2andha-mátrat—devido ao simples cheiro daquele elefante; 
“harayah—leões; gaja-indrah—outros elefantes; vydghra-adayah— 
animais ferozes, tais como os tigres; vyala-mrgah—outros animais 
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ferozes; sakhadgah—rinocerontes; maha-uragdh=serpentes enormes; 
ca—também; api—na verdade; bhayat—de medo; dravanti—fugindo; 
sa—com; gaura-krsnah—alguns brancos, outros pretos; sarabhah—sa- 
rabhas; camaryah—também os camaris. 


TRADUÇÃO 
Pelo simples fato de sentir o cheiro daquele elefante, todos os 
outros elefantes, os tigres e os outros animais ferozes, tais como os 
leões, os rinocerontes, as grandes serpentes e os sarabhas brancos e 
pretos, fugiam de medo. O veado camari também punha-se em fuga. 


VERSO 22 


wo ma aa 
ÅPEN | 
aaa ga afim amga- 
a E RRA 


vrka varaha mahisarksa-salya 
gopuccha-Salavrka-markatas ca 

anyatra ksudra harinah sasadayas 
caranty abhitã yad-anugrahena 


vrkah—raposas; varahah—javalis; mahisa—búfalos; rksa—ursos; 
sSalyâh—porcos-espinhos; gopuccha-—uma espécie de veado; sala- 
vrka—lobos; markatah—macacos; ca—e; anyatra-—em outras partes; 
ksudrah—pequenos animais; harinah—veados; Sasa-adayah—coelhos 
e outros; caranti—vagando (na floresta); abhitâh—sem medo; yat- 
anugrahena—pela misericórdia daquele elefante. 


TRADUÇÃO 
Pela misericórdia desse elefante, animais como as raposas, lobos, 
búfalos, ursos, javalis, gopucchas, porcos-espinhos, macacos, coelhos, 
outras espécies de veados e muitos outros animais perambulavam 
por outros lugares da floresta. Eles não o temiam. 


Verso 24] A crise enfrentada pelo elefante Gajendra 


k SIGNIFICADO 
“Todos os animais eram praticamente controlados por-esse elefante; 
contudo, embora eles pudessem mover-se sem temor, por questão 
de respeito, não se metiam na frente dele. 


VERSOS 23—24 


aa Rf mta 
dm agia: 
far aña; aerea 
ftms agara: RAI 
aasi ngateh 
Era Rasa l 
a aa aaa a 


TARIMAS ERA REN 


sa gharma-taptah karibhih karenubhir 
vrto madacyut-karabhair anudrutah 

girim garimna paritah prakampayan 
nisevyamáno "likulair madásanaih 


saro “nilam parikaja-renu-riisitam 
Jjighran vidiran mada-vihvaleksanah 

vriah sva-yútthena trsarditena tat 
sarovarábhyásam athagamad drutam 


sah—ele (o líder dos elefantes); gharma-taptah—aranspirando; ka- 
ribhih—pelos outros elefantes; karenubhih—bem como pelas elefan- 
tas; vrtah--cercado; mada-cyut-=bebida inebriante escorrendo de sua 
boca; karabhaih—pelos filhotes de elefantes; anudrutah—era segui- 
do; girim—aquela montanha; garimnã-—pelo peso do corpo; pari- 
tah=-em toda a sua extensão; prakampayan—compelida a tremer; 
nisevyamanah—sendo servido; ali-kulaih—pelas abelhas; mada- 
asanaih—que bebiam mel; sarah—do lago; anilam—a brisa; pañkaja- 
renú-rúsitam—transportando o pólen das flores de lótus; jighran— 
cheirando; vidarat—a distáncia; mada-vihvala—estando embriagada; 
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Tksanah—cuja visáo; vrtah—cercado; sva-yiithena—pelos seus próprios 
associados; trsã-arditena-—que estavam morrendo de sede; tat-—aquela; 
sarovara-abhyasam—á margem do lago; atha—assim; agamat—foi; 
drutam—bem depressa. 


TRADUÇÃO 

Cercado por outros elefantes da manada, incluindo fêmeas, e se- 
guido por filhotes, Gajapati, o líder dos elefantes, fazia a montanha 
Trikúta tremer em toda a sua extensão devido ao peso de seu corpo. 
Ele transpirava e de sua boca escorria bebida alcoólica e sua visão 
estava sob os efeitos da embriaguez. Ele estava sendo servido por 
abelhas que bebiam mel, e, a distância, podia cheirar o pólen das 
flores de lótus, que era transportado pela brisa que vinha do lago. 
Cercado, então, por seus associados, que morriam de sede, ele logo 
chegou à margem do lago. 


VERSO 25 


Ea arar Fria 


a 
w fian agai- 
AAA: ARA LIRA 


vigâhya tasminn amrtâmbu nirmalam 
hemãravindotpala-renu-riisitam 

papau nikâmam nija-puskaroddhrtam 
atmánam adbhih snapayan gata-klamah 


vigahya—entrando; tasmin—no lago; amrta-ambu—água tão pura 
como néctar; nirmalam—cristalina; hema—bem fria; aravinda-ut- 
pala—dos lírios e lótus; renu--com o pólen; risitam—que estava 
misturada; papau-—ele bebeu; nikamam--=até sentir-se plenamente 
satisfeito; nija-—própria; puskara-uddhrtam-—servindo-se com sua 
tromba; dtmánam—ele mesmo; adbhih—com água; snapayan— 
banhando-se esmeradamente; gata-klamah—aliviou-se- de toda a 
fadiga. 
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TRADUÇÃO 
10 rei dos elefantes entrou no lago, banhou-se esmeradamente e 
“aliviou-se de sua fadiga. Depois, com a ajuda de sua tromba, e até 
“sentir-se inteiramente satisfeito, bebeu a água fria, clara e nectárea, 
+ que estava misturada com o pólen das flores de lótus e lírios aquáticos. 
0 


VERSO 26 


TAE FE PINSIN RAI 


sa puskarenoddhrta-Sikarámbubhir 
nipayayan samsnapayan yathá grhi 

ghrni karenuh karabhams ca durmado 
nãcasta krechram krpano 'ja-mayayã 


sah—ele (o líder dos elefantes); puskarena—com sua tromba; ud- 
dhrta—retirando; síkara-ambubhih—e espargindo a água; nipâya- 
yan—fazendo-os beber; sarrsnapayan —e banhando-os; yathã-—como; 
grhi-—um chefe de família; ghrni-—sempre bondoso (com os membros 
de sua familia); karenuh—a suas esposas, as elefantas; karabhán— 
aos filhos; ca—bem como; durmadah—que é muito apegado aos 
membros de sua familia; na—náo; acasta—considerava; krcchram— 
dificuldade; krpanah—não tendo: conhecimento espiritual; aja- 
maãyayã-—devido à influência da ilusória energia externa da Suprema 
Personalidade de Deus. 


TRADUÇÃO 
Tal qual um ser humano desprovido de conhecimento espiritual 
e muito apegado aos membros de sua família, o elefante, estando 
iludido pela energia externa de Krsna, convidou suas esposas e filhos 
a banharem-se e beberem água. Na realidade, com sua tromba, ele 
“tirava água do lago e espargia-a sobre eles. Pouco se lhe dava o enor- 
“me esforço necessário à execução desta tarefa. 
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VERSO 27 


à aro miga dai 

ME adia venda 
ses qua ma qm 

qaaa ASRASA RAF ISI 


tam tatra kascin nrpa daiva-codito 
graho baliyâms carane rusâgrahit 

yadrechayaivarm vyasanam gato gajo 
yathá-balam so *tibalo vicakrame 


tam-—a ele (Gajendra); tatra—ali (na água); kascit—algum; nrpa— 
Ó rei; daiva-coditah-—inspirado pela providência; grahah—crocodilo; 
baliyân—-muito poderoso; carane—seu pé; rusã--iradamente; agra- 
hit—agarrou; yadrechaya-ocorrendo devido à providência; evam— 
essa; vyasanam-—posigáo perigosa; gatah-==tendo obtido; gajah—o 
elefante; yathá-balam—de «acordo com sua força; sah—ele; ati- 
balah—com muito esforço; vicakrame—tentou escapar. 


TRADUÇÃO 
Por arranjo da providência, ó rei, um forte crocodilo ficou irado 
contra-o elefante e, na água, atacou a perna deste. Como era real- 
mente muito forte, o elefante fez tudo o que pôde para escapar deste 
perigo enviado pela providência. 


VERSO 28 


au. qu uni 
Raami aa eia 

Pensa am: 
MAA A AA REN 


tathaturam yitha-patirm karenavo 
vikrsyamânam tarasã baliyasã 

vicukrusur dina-dhiyo “pare gajah 
pãrsni-grahas târayiturh'na casakan 
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* tathã-—depois; ãturam— aquela delicada situação; viitha-patim—o 
líder dos elefantes; karenavah—suas esposas; vikrsyamánam—sendo 
atacado; tarasa—pela forca; baliyasa—pela forca (do crocodilo); 
vicukrusuh—comecaram a chorar; dina-dhivah—que eram menos in- 
téligentes; apare—os outros; gajah—elefantes; parsni=grahah—segu- 
rando-o na parte posterior; fárayitum—de libertar; na—náo; ca— 
também; asakan—foram capazes. 


TRADUÇÃO 
_ Em seguida, vendo Gajendra naquela delicada situação, suas espo- 
sas sentiram-se muitíssimo penalizadas e começaram a chorar. Os 
outros elefantes queriam ajudar Gajendra, porém, devido à porten- 
tosa força do crocodilo, não conseguiram libertar o elefante ao agar- 
rarem sua parte posterior. 


VERSO 29 


etica ña 
am: ai aa aÀ 
AAA IRSN 


niyudhyator evam ibhendra-nakrayor 
vikarsator antarato bahir mithah 

samãh sahasram vyagaman mahi-pate 
sapranayos citram amamsatámarah 


=hiyudhyatoh—luta; evam—dessa maneira; ¡bha-indra—do elefan- 
te; nakrayoh—e do crocodilo; vikarsatoh—arrastando; antaratah— 
na água; bahih—fora da água; mithah—um ao outro; samáh—anos; 
sahasram—mil;  vyagaman—passaram-se; mahi-pate—ó: rei; sa- 
pranayoh—ambos vivos; citram-—maravilhoso; amariisata-—conside- 
raram; amarãh-—os semideuses. 

oh 

t TRADUÇÃO 

“Ó rei, durante mil anos, o elefante e o crocodilo empreenderam 
essa luta, engalfinhando-se dentro e fora da água. Ao verem a luta, 
05 semideuses ficaram muito surpresos. 
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VERSO 30 


a naaa mita 
ARA RAE A: | 

faama esa 
fro q ISFA: 1131 


tato gajendrasya mano-balaujasarh 
kálena dirghena mahán abhúd vyayah 
vikrsyamánasya jale "vasidato 
viparyayo *bhút sakalam jalaukasah 


tatah—depois disso; gaja-indrasya—do rei dos elefantes; manah— 
da força do entusiasmo; bala—a forga fisica; ojasam—e a força 
dos sentidos; kalena—devido aos anos de luta; dirghena—prolonga- 
da; mahân—grande; abhiit—tornou-se; vyayah—o gasto; vikrsya- 
mânasya—que estava sendo arrastado (pelo crocodilo); jale—para 
a água (um lugar estranho); avastdatah-—reduzida (força mental, fí- 
sica e sensória); viparyayah—o oposto; abhiit—tornaram-se; saka- 
lam—todas elas; jala-okasah—o crocodilo, cujo habitat é a água. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, devido ao fato de que era arrastado para dentro da 
água e de que já estava lutando por muitos e muitos anos, o elefante 
começou a perder sua força mental, física e sensória. O crocodilo, 
ao contrário, sendo um animal da água, ganhava mais entusiasmo, 
força física e poder sensório. 


SIGNIFICADO 

Na luta entre o elefante e o crocodilo, a diferença era que, embo- 
ra fosse extremamente poderoso, o elefante estava num lugar estra- 
nho, na água. Durante mil anos de luta, ele não pôde obter nenhum 
alimento, e, nestas circunstâncias, sua força corpórea diminuiu; e, 
como sua força corpórea ficou reduzida, sua mente também tornou- 
se fraca e seus sentidos menos poderosos. O crocodilo, no entanto, 
sendo um animal da água, não tinha dificuldades. Ele obtinha ali- 
mento e, portanto, estava ganhando força mental e revigoramento 
sensório. Assim, enquanto o elefante ficava com sua força reduzida, 
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“Ó crocodilo tornava-se cada vez mais poderoso. Portanto, através 
“disto, podemos tirar a lição de que, em nossa luta contra mãyã, não 
“devemos assumir uma posição em que nossa força, entusiasmo e sen- 
“tidos encontrem dificuldade de lutar vigorosamente. Nosso movi- 
“mento da consciência de Krsna realmente declarou guerra contra a 
“energia ilusória, na qual todas as entidades vivas estão apodrecendo 
“numa falsa compreensão acerca do que é civilização. Os soldados 
“deste movimento da consciência de Krsna sempre devem possuir 
força física, entusiasmo e poder sensório. Portanto, para se mante- 
rem em forma, eles devem aceitar uma condição de vida normal. 
Essa condição normal é definida de acordo com a posição da pessoa, 
e, portanto, existem as divisões de varnãsrama — brâhmana, ksatriya, 
vaisya, sadra, brahmacarya, grhastha, vanaprastha e sannyasa. Es- 
pecialmente nesta era, Kali-yuga, aconselha-se que ninguém tome 
sannyãsa. 


asvamedham gavalambham 
sannyãsam pala-paitrkam 
devarena sutotpattim 
kalau pañca vivarjayet 
(Brahma-vaivarta Purâna) 


Com isto, podemos entender que, nesta era, o sannydsa-asrama 
éproibido porque as pessoas não são lá muito fortes. Sri Caitanya 
'Mahãprabhu mostrou-nos um exemplo, tomando sannyãsa com a 
idade de vinte e quatro anos, mas mesmo Sarvabhauma Bhattacárya 
aconselhou Sri Caitanya Maháprabhu a ser extremamente cuidadoso 
porque Ele tomara sannyãsa em idade precoce. Em prol da prega- 
¿áo, damos sannyása a mocos, mas o que se vé na prática é que 
eles não estão em condições de tomar sannyãsa. Entretanto, não é 
nenhum desdouro alguém pensar que é desqualificado para sannyasa; 
se ele estiver muito agitado sexualmente, deverá ingressar no asrama 
onde o sexo é. permitido, ou seja, 'ogrhastha-asrama. Só porque se 
comprova que, numa determinada posição, alguém é muito fraco, 
isto não significa que ele deva parar de lutar com o crocodilo de 
mãyã. A pessoa deve refugiar-se nos pés de lótus de Krsna, fenóme- 
'no.que veremos acontecer a Gajendra, €, ao mesmo tempo, ela pode 
“ser um grhastha, se, para satisfazer-se, sentir a necessidade de ativi- 
dade sexual. Não convém abandonar a luta. Sri Caitanya Mahaprabhu, 
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portanto, recomenda: stháne sthitah sruti-gatam tanu-van-manobhih. 
As; pessoas podem permanecer em qualquer asrama que lhes-seja 
adequado; não é essencial que tomem sannyãsa. Se alguém está se- 
xualmente agitado, pode ingressar no grhastha-asrama. Mas deve-se 
continuar lutando. Para quem não está em posição transcendental, 
tomar sannyãsa artificialmente não é muito meritório. Se sannyãsa 
não 'convier, a pessoa' pode entrar no grhastha=ásrama e enfrentar 
mãyã com muita garra, Mas ela não deve deixar de lutar e bater 
em retirada, 


VERSO 31 


sita q dei 
aa 24 fam essa | 

amago Ri 
qanat TRABA 113211 


ittham gajendrah sa yadapa sañkatam 
pránasya deht vivaso yadrechayd 
apãrayann âtma-vimoksane ciram 
dadhyav imám buddhim athabhyapadyata 


ittham—dessa maneira; gaja-indrah—o reidos elefantes; 'sah=ele; 
yadá—quando; apa-obteve;  sarikatam-—essa posição perigosa; 
pranasya—de vida; dehi—que é corporificado; vivasah---em circuns- 
táncias desesperadoras; yadrcchaya—pela vontade da providéncia; 
aparayan—sendo incapaz; dtma-vimoksane—de salvar-se; ciram— 
demoradamente; dadhyau—comegou a pensar com:muita seriedade; 
¡imám—esta; buddhim—decisáo; atha—em seguida; abhyapadyata— 
tomou. 


TRADUÇÃO 
Quando o rei dos elefantes percebeu que, pela vontade da provi- 
dência, estava nas garras do crocodilo, e, como era um ser corpori- 
ficado que se encontrava em tais circunstâncias desesperadoras, não 
podia, portanto, salvar-se do perigo, ele ficou muitíssimo temeroso 
de ser morto. Em conseqiiência disto, ele pensou demoradamente 
até que tomou a seguinte decisão. 
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SIGNIFICADO 
“No mundo material, todos ocupam-se na luta pela existência. Todos 
tentam salvar-se do. perigo, porém, quando é incapaz de salvar-se, 
se alguém é piedoso, refugia-se nos pés de lótus da Suprema Perso- 
nalidade de Deus. Isto é confirmado no Bhagavad-gitã (7.16): 
© 
catur-vidhã bhajante mam 
janah sukrtino *rjuna 
arto jijñasur arthartht 
jñant ca bharatarsabha 2 





Ven 


“Quatro classes de homens piedosos — a saber, aquele que está em 
perigo, aquele que precisa de dinheiro, aquele que, busca conheci- 
“mento e aquele que é perscrutador — começam a refugiar-se na Su- 
'prema Personalidade de Deus para se salvarem ou avançarem, o 
rei dos elefantes, em condição tão perigosa, decidiu buscar refúgio 
nos pés de lótus do Senhor. Após madura consideração, ele, inteligen- 
temente, chegou a esta decisão correta. Semelhante decisão não a al- 
cança- o homem: pecaminoso. Portanto, no Bhagavad-gitã, afirma-se 
“que aqueles que são piedosos (sukrti) acabam chegando à conclusão 
«de que, em condição perigosa e incômoda, a pessoa deve refugiar- 
se nos pés de lótus de Krsna. 


VERSO 32 


a mà qaa ad am: 

fo AAA | 
m ma ga 

sé sd mf crê O 113RU 


na mâm ime jhiâtaya âturam gajah 

kutah karinyah prabhavanti mocitum 
grâhena pasena vidhatur âvrto 

“py aham ca tam yâmi param paráyanam 


na—não; mâm-—a mim; ime—todos esses; jfidtayah-—amigos e pa- 
“rentes (os outros elefantes); aturam—em minha aflição; gajah—o 
selefante; kutah—como; karinyah-—minhas esposas; prabhavanti—são 
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capazes; mocitum—de salvar (desta posigáo perigosa); grahena— 
pelo crocodilo; päsena—pela trama de cordas; vidhātuh—da provi- 
dência; avrtah—capturado; api--embora (eu esteja nessa posição); 
aham-—eu; 'ca—também; tam—esta (Suprema Personalidade de 
Deus); yami—refugio-me em; param—que é transcendental; parãya- 
nam—que é o refúgio até mesmo de semideuses táo grandiosos como 
Brahmá e Siva. 


TRADUÇÃO 
Se os outros elefantes, que são meus amigos e parentes, não pude- 
ram livrar-me deste perigo, que dizer, então, de minhas esposas? 
Elas nada podem fazer. É pela vontade da providência que fui ata- 
cado por este crocodilo, e, portanto, buscarei o abrigo da Suprema 
Personalidade de Deus, que sempre é o refúgio de todos, inclusive 
das grandes personalidades. 


SIGNIFICADO 

Este mundo material é descrito como padar padam yad vipadam, 
o que significa que há perigo a cada passo. O tolo pensa que é feliz 
neste mundo material, mas de fato ele não o é, pois quem cultiva 
esse pensamento está apenas iludido. A cada passo, a cada momento, 
há perigo. Na civilização moderna, pensa-se que com uma boa casa 
e um bom carro, a vida é perfeita. Nos países ocidentais, especial- 
mente nos Estados Unidos, vem bem a calhar possuir um bom carro, 
porém, logo que a pessoa está na estrada, surge o perigo porque, a 
qualquer momento, pode ocorrer um acidente e ela acaba morren- 
do. As estatísticas realmente mostram que muitas pessoas morrem 
nesses acidentes. Portanto, se pensarmos que de fato este mundo 
material é um lugar feliz, isto se deve apenas à nossa ignorância. 
O verdadeiro conhecimento é sabermos que este mundo material está 
cheio de perigos. Talvez lutemos pela existência tanto quanto nossa 
existência o permita, e talvez tentemos cuidar de nós mesmos, porém, 
a menos que Krsna, a Suprema Personalidade de Deus, em última 
análise nos salve do perigo, nossas tentativas serão imúteis. Portanto, 
Prahlada Maharája diz: 


bãlasya neha saranam pitarau nrsimha 
nartasya cagadam udanvati majjato nauh 
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taptasya tat-pratividhir ya ihañjasestas 
tavad vibho tanu-bhrtam tvad-upeksitânam 
(Bhag. 7.9.19) 


Podemos inventar muitas maneiras de sermos felizes ou de anular- 
mos os perigos deste mundo material, porém, se nossas tentativas 
não forem sancionadas pela Suprema Personalidade de Deus, elas 
nunca-nos trarão felicidade. Aqueles que-tentam: ser felizes sem se 
refugiarem na Suprema Personalidade de Deus são múdhas, patifes. 
Na mar duskrtino madhah prapadyante naradhamãh, Aqueles que 
são os mais baixos dos homens recusam-se a adotar a consciência de 
Krsna porque pensam que serão capazes de proteger-se sem recorrer 
à ajuda de Krsna. Este é o erro deles. A decisão do rei dos elefan- 
tes, Gajendra, foi correta. Em condição tão perigosa, ele buscou re- 
fúgio na Suprema Personalidade de Deus: 


v 
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qm SA 
ranura al 
A ar ÍA. ARA 
al aro 33 


yah kascaneso balino 'ntakoragat 
pracanda-vegad abhidhavato bhrsam 

bhitam prapannam paripati yad-bhayan 
mrtyuh pradhâvaty aranarh tam imahi 


yah—aquele que (a Suprema Personalidade de Deus); kascana— 
alguém; Isah—o controlador supremo; balinah-—muito poderoso; an- 
taka-uragat—da grande serpente do tempo, que traz a morte; pra- 
canda-vegat—cuja força é amedrontadora; abhidhavatah—que está 
seguindo no encalço de; bhrsam—interminavelmente (a cada hora 
ea cada minuto); bhttam—aquele que teme a morte; prapannam— 
que é rendido (à Suprema Personalidade de Deus); paripati—Ele 
protege; yat-bhayãt-—com' medo: do Senhor; mrtyuh—a própria 
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morte; pradhâvati—foge; aranam— verdadeiro refúgio de todos; tam— 
a Ele; mahi—rendo-me ou busco como meu refúgio. 


TRADUÇÃO 

A Suprema Personalidade de Deus na certa não é conhecido por 
todas as pessoas, mas Ele é muito: poderoso e influente. Portanto, 
embora a serpente do tempo eterno, cuja, força-é amedrontadora, 
não se canse de correr no encalço de todos, pronta para engoli-los, 
se alguém que teme essa serpente busca abrigo no Senhor, o Senhor 
lhe dá proteção, pois até mesmo a morte sai fugindo com medo 
do Senhor. Portanto, rendo-me a Ele, a grande e poderosa autoridade 
suprema, que é o verdadeiro abrigo de todos. 


SIGNIFICADO 

Pessoas inteligentes compreendem que existe uma grandee suprema 
autoridade que está acima de tudo. Esta grande autoridade aparece 
em diferentes encarnações para que os inocentes possam salvar-se 
das perturbações. Como se confirma ho Bhagavad-gitã (4.8), pari- 
trânâya sadhiinam vinasaya ca duskrtam: o Senhor aparece em 
Suas várias encarnações com: dois-propósitos — aniquilar o duskríi, 
o pecaminoso, e proteger Seu devoto. O rei dos elefantes decidiu 
render-se a Ele, Esta foi uma medida inteligente. Todos devem co- 
nhecer esta grande Suprema Personalidade de Deus e render-se a 
Ele. O Senhor vem pessoalmente instruir-nos como devemos agir para 
sermos felizes, e somente os tolos e patifes não usam a inteligên- 
cia para ver esta autoridade suprema, a Pessoa Suprema. No sruti- 
mantra, está dito; 


bhisasmad vátah pavate 
bhisodeti súryah 
bhisásmad agnis candras ca 
mrtyur dhávati pañcamah 
(Taittiriya Upanisad 2.8) 


É por temor à Suprema Personalidade de Deus que o vento sopra, 
que 'o:sol distribui calor e luz e que a morte segue no encalço de 
todos. Logo, existe um controlador supremo, como se: confirma 
nó Bhagavad-gitã (9.10): mayâdhyaksena prakrtih sayate sacaracaram. 
Esta manifestação material funciona tão bem devido ao controlador 
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supremo. Portanto, toda pessoa inteligente pode entender que existe 
um controlador supremo. Ademais, o próprio controlador supremo 
aparece como Senhor Krsna, como Senhor Caitanya Mahaprabhu 
e como Senhor Râmacandra para dar-nos instruções e, através do 
exemplo, mostrar-nos como devemos proceder para rendermo-nos 
à Suprema Personalidade de Deus. Entretanto, aqueles que são 
duskrti, os mais baixos dos homens, não se rendem (na mam dus- 
krtino miadhãh prapadyante narâdhamãh). 

No Bhagavad-gitã, o Senhor claramente diz que mrtyuh sarva- 
haras câham: “Eu sou a morte que tudo devora.” Assim, mrtyu, 
ou a Morte, é o representante que leva tudo da entidade viva que 
aceitou um corpo material. Ninguém pode dizer: “Eu não temo a 
morte.” Isto é falso. Todos temem a morte. No entanto, quem 
busca o refúgio da Suprema Personalidade de Deus pode salvar-se 
da morte. Talvez alguém objete: “Acaso o devoto não morre?” A 
resposta é que o devoto certamente tem que abandonar seu corpo, 
pois'o corpo é material. Entretanto, a diferença é que, para quem 
se rende completamente a Krsna e é protegido por Krsna, o atual é 
o seu último corpo; ele não voltará a receber um corpo material 
que o torne suscetível a morrer. Isto está assegurado no Bhagavad- 
gita (4.9). Tyaktva deham punar janma naiti mãm eti so “rjuna: 
após abandonar seu corpo, o devoto náo aceita outro corpo mate- 
rial, mas retorna ao lar, retorna ao Supremo. Sempre estamos em 
perigo porque, a qualquer momento, a morte pode acontecer. Que 
ninguém pense que apenas Gajendra, o rei dos elefantes, temia a 
morte! Todos devem temer a morte porque todos são capturados 
pelo crocodilo do tempo eterno e podem morrer a qualquer momen- 
to. A melhor atitude, portanto, é buscar refúgio em Krsna, a Suprema 
Personalidade de Deus, e salvar-se da luta pela existência empreen- 
dida por todos aqueles que estão no mundo material, no qual a 
pessoa submete-se a repetidos nascimentos e mortes. Alcançar esta 
Compreensão é a meta última da vida. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Oitavo 
Canto, Segundo Capítulo do Srimad-Bhágavatam, intitulado “A 
crise enfrentada pelo elefante Gajendra.” 













CAPÍTULO TRÊS 


As orações que Gajendra ofereceu 
em sinal de rendição 


































“Neste capítulo, relatam-se as orações de Gajendra, o rei dos ele- 
fantes.- Parece que, anteriormente, o rei dos elefantes fora um:ser 
humano chamado Indradyumna e que ele aprendera-uma oração 
feita ao Senhor Supremo. Felizmente, ele lembrou-se daquela oração 
e começou a proferi-la. Primeiro, ofereceu suas respeitosas reverên- 
cias à Suprema Personalidade de Deus, e, devido à incômoda situação 
em que se encontrava ao tornar-se vítima do ataque de um crocodi- 
lo, ele expressou sua inabilidade em recitar a-contento as orações. 
Não obstante, esforçou-se por cantar o mantra e conseguiu articular 
as seguintes palavras apropriadas. 

» **A'Suprema Personalidade de Deus é a causa de todas as causas, 
a pessoa original de quem tudo emana. Ele é a causa fundamen- 
tal desta manifestação cósmica, e todo o cosmo repousa nEle; não 
obstante, Ele é transcendental, pois todas as Suas atitudes relacio- 
nadas com o mundo material são levadas a efeito através de Sua 
energia externa. Ele está eternamente situado no mundo espiritual 
-= Vaikuntha ou Goloka Vrndávana —, onde Se ocupa em 
Seus passatempos eternos. O mundo material é um produto de Sua 
energia externa, ou natureza material, que funciona sob Sua orienta- 
ção. É neste contexto que a criação, a manutenção e a aniquilação 
acontecem. O Senhor existe em todas as épocas. Isto é extremamente 
difícil de ser entendido por não-devotos. Embora a transcendental 
Suprema Personalidade de Deus seja perceptível a todos, somente 
“os devotos: puros percebem Sua presença e atividades. A Suprema 
Personalidade de Deus está completamente livre do nascimento, 
morte, velhice e doenças materiais. Na verdade, se alguém neste 
mundo material se refugia nEle, situa-se também nesta mesma posição 
transcendental. Para asatisfação do devoto (paritrânava sadhiinam), 
“o Senhor aparece e manifesta Suas atividades. Seu aparecimento, de- 
Saparecimento e outros passatempos não são absolutamente materiais. 
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Todo aquele que conhece este segredo pode ingressar no reino de 
Deus. No Senhor, todos os elementos opostos ajustam-se. O Senhor 
está situado nos corações de todos. Ele é. o controlador de tudo, a 
testemunha; de todas, as atividades e a fonte;da qual se originam 
todas as entidades vivas. Na verdade, todas as entidades vivas são 
partes dEle, pois Ele é a origem do Mahã-Visnu, que, por Sua vez, 
é a fonte das entidades vivas deste mundo material. O Senhor pre- 
sencia as atividades dos nossos sentidos, permitindo-os funcionar e 
alcançar resultados materiais graças à Sua misericórdia. Embora seja 
a fonte que origina tudo, Ele não é tocado por nenhum de Seus sub- 
produtos: Dessa maneira, Ele Se assemelha a uma mina de ouro, 
que é a fonte do ouro das jóias, mas é diferente das próprias jóias. 
O Senhor é adorado através do método prescrito nos Paricarátras. 
Ele é a fonte de nosso: conhecimento e pode: dar-nos a liberação. 
Portanto, é nosso dever entendé-lO de acordo com as instruções 
dos devotos, em: particular, do mestre espiritual. Embora-o modo 
da bondade não nos: esteja manifesto, seguindo as instruções de 
péssoas santas e do mestre espiritual, podemos libertar-nos das garras 
materiais.” 

“A forma material da Suprema Personalidade de Deus, refulgente 
por:si mesma, é adorada pelos:náo-devotos; Sua forma impessoal 
é adotada: por aqueles -que são avançados em conhecimento espi- 
ritual; e Seu aspecto como Superalma localizada é apreciado pelos 
vogis. Mas Sua original forma pessoal é compreendida apenas pelos 
devotos: Através de Suas instruções contidas no Bhagavad-gitã, essa 
Suprema Personalidade de Deus é competente para dissipar a escuri- 
dão que invade a alma condicionada: Ele é o oceano de: qualidades 
transcendentais e pode ser compreendido somente pelas pessoas libe- 
radas que estão livres do conceito de vida corpórea. Por Sua miseri- 
córdia imotivada, o Senhor pode tirar das garras materiais a alma 
condicionada: e: propiciar-lhe a volta'ao lar, a volta ao Supremo, 
para que ela se torne Seu associado pessoal. Todavia, o devoto puro 
não aspira a voltar ao Supremo; ele está satisfeito com «a simples 
execução do seu serviço neste mundo material. 'O devoto puro nada 
pede à Suprema Personalidade de Deus. Sua única súplica consiste 
em que-ele quer livrar-se-do conceito ide vida material e ocupar-se 
no transcendental serviço amoroso ao Senhor” 

Dessa maneira, Gajendra, o rei dos elefantes, ofereceu orações di- 
retamente à Suprema Personalidade de Deus, sem confundilO com 
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algum dos semideuses. Nenhum dos semideuses veio vê-lo, nem 
“mesmo Brahma ou Siva: Ao contrário, a Suprema Personalidade 
de Deus, Naráyana, sentado em Garuda, apareceu pessoalmente 
diante dele. Gajendra, erguendo sua tromba, ofereceu reverências 
ao Senhor, e o Senhor logo puxou-o da água, trazendo também o 
crocodilo que lhe agarrara a perna. Então, o Senhor matou o cro- 
codilo e assim salvou Gajendra. 


VERSO 1 
MAIRA 
va esaf qa TATO At GG | 
AO O AAA, 1211 


srebadaráyanir uváca 
evam vyavasito buddhyã 
samadhiya mano hrdi 
Jajapa paramam japyam 
prãg-janmany anusiksitam + 


» Sri-badarayanih uvaca—Sri Sukadeva Gosvâmi disse; evam-=assim; 
»yavasitah—fixou; buddhya—com a inteligencia; samadhaya—para 
concentração; manah--a mente; hrdi—na consciência ou no'cora- 
ção; jajapa-—ele cantou; paramam-—supremo; japyam--um mantra 
que aprendera com grandes devotos; prak-janmani—em seu nasci- 
"mento anterior; anusiksitam—praticou. 


mm TRADUÇÃO 

Sri Sukadeva Gosvami prosseguiu: Em seguida, o rei dos elefantes, 
Gajendra, fixou a mente em seu coração com inteligência perfeita 
e cantou um mantra que aprendera em seu nascimento anterior como 
Andradyumna e do qual se lembrara pela graca de Krsna. 


SIGNIFICADO 
» Essa lembrança é descrita no Bhagavad-gitã (6.43-44);: 


tatra tam buddhi-sarmyogam 
labhate paurva-dehikam 
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yatate ca tato bhúyah 
samsiddhau kuru-handana 


púrvabhyasena tenaiva 
hriyate hy avaso “pi sah 


Nestes versos, assegura-se que, mesmo que venha a cair, alguém 
ocupado em serviço devocional não se degrada, mas é posto em po- 
sição na qual, no decorrer do tempo, passará a lembrar-se da Suprema 
Personalidade de Deus. Como se explicará mais tarde, Gajendra, an- 
teriormente, fora o rei Indradyumna, e, de alguma forma, em sua 
vida seguinte, tornou-se o rei dos elefantes. Agora, Gajendra estava 
em perigo, e, embora não estivesse num corpo humano, lembrou-se 
do stotra que cantara em sua vida anterior. Yatate ca tato bhūyah 
samsiddhau kuru-nandana. A fim de:capacitar alguém para alcan- 
çar a perfeição, Krsna dá-lhe a oportunidade de lembrar-se dEle no- 
vamente. Isto fica provado aqui, pois, embora Gajendra, o rei dos 
elefantes, corresse perigo, isto serviu para-que ele se lembrasse de 
suas atividades devocionais anteriores de modo que pudesse imedia- 
tamente ser salvo pela Suprema Personalidade de Deus. 

É imperativo, portanto, que todos os devotos: em consciência de 
Krsna pratiquem o canto de algum mantra. Decerto que a pessoa 
deve cantar o mantra Hare Krsna, que é o mahã-mantra, ou o grande 
mantra, e também deve procurar cantar cintámani-prakara-sadmasu 
ou o Nrsimha stotra (ito nrsimhah parato nrsimho yato yato yami 
tato nrsimhah). Todo devoto deve praticar até conseguir aperfeigoar- 
se no canto de algum mantra para que, embora talvez nesta vida 
sua consciéncia espiritual seja imperfeita, em sua próxima vida, 
mesmo que se torne um animal, ele então não se esqueca da cons- 
ciência de Krsna. Evidentemente, já nesta vida, o devoto deve tentar 
aperfeiçoar sua consciência de Krsna, pois basta compreender Krsna 
e Suas instruções para que, após abandonar este corpo, ele possa 
retornar ao lar, retornar ao Supremo. Mesmo que ocorra alguma 
queda, a prática da consciência de Krsna nunca será em vão. Por 
exemplo, quando ainda era um menino, Ajâmila, sob a orientação 
de seu pai, praticou o canto do nome de Narayana, mais tarde, 
porém, em sua juventude, caiu e tornou-se um bêbado, caçador de 
mulheres, ladrão e assaltante. Entretanto, ao pronunciar o nome de 
Nárãyana com o propósito de chamar seu filho, ao qual dera o nome 
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de Narayana, ele avancou, apesar de ter-se envolvido em ativida- 
des pecaminosas. Portanto, náo devemos esquecer-nos de cantar o 
mantra Hare Krsna em circunstância alguma. Isto nos ajudará mesmo 
no maior de todos os perigos, como se comprova na vida de Gajendra. 


ot VERSO 2 
wi 


AATE ITT 
dana al a CA | 
o o TES 


sri-gajendra uváca 
om namo bhagavate tasmai 
ata etac cid-atmakam 
purusayadi-bijaya 
paresayabhidhimahi 


» Sri-gajendrah uvaca—Gajendra, o rei dos elefantes, disse; 
om-—ó meu Senhor; namah-—ofereço-Vos minhas respeitosas reve- 
rências; bhagavate—à Suprema Personalidade de Deus; tasmai-—a 
Ele; yatah—de quem; etat—este corpo e a manifestação material; cit- 
útmakam-—estão se movendo devido à consciência (a alma espiri- 
tual); purusaya—á Pessoa Suprema; adi-bijaya—que é a origem ou 
causa fundamental de tudo; para-isaya—que é supremo, transcen- 
dental e adorável para pessoas sublimes, tais como Brahmá e Siva; abhi- 
dhimahi—que eu medite nEle. 

o 

n TRADUÇÃO 

“Gajendra, o rei dos elefantes, disse: Ofereço minhas respeito- 
sas reverências à Pessoa Suprema, Vasudeva [om namo bhagavate 
vasudevaya]. É por causa dEle que este corpo material age devi- 
do à presença do espírito, e, portanto, Ele é a causa fundamental 
que serve de sustentáculo para todas as pessoas. Ele é adorável para 
pessoas exímias, tais como Brahmã e Siva, e Ele está nos corações 
de todo ser vivo. Que eu medite nEle. 

yr 
o SIGNIFICADO 
++ Neste verso, as palavras etac cid-atmakam sáo muito importantes. 
O corpo material decerto consiste somente em elementos materiais, 
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porém, quando alguém desperta para a compreensão da consciência 
de Krsna, seu corpo deixa de-ser material -e torna-se espiritual. O 
corpo material prosta-se à obtenção do gozo dos sentidos, ao passo 
que o-corpo espiritual ocupa-se em-transcendental serviço amoroso 
ao Senhor. Portanto, o devoto que se ocupa em servir ao Senhor Su- 
premo e em pensar constantemente nEle jamais deve ser considerado 
possuidor de um corpo material. Portanto, prescreve-se que gurusu 
naramatih: todos devem parar de pensar que o mestre espiritual é 
um ser humano comum que tem um corpo material. Arcye visnau 
sila-dhih: sabe-se que a Deidade-no templo é feitaide pedra, porém, 
pensar que a Deidade é meramente pedra é uma ofensa. Do mesmo 
modo, pensar que o corpo do mestre espiritual consiste em ingredien- 
tes materiais é ofensivo: Os ateístas acham que os devotos adoram 
tolamente uma estátua-de' pedra'como-Deus e um homem comum 
como guru. Entretanto, o fato é que, pela graça da onipotência de 
Krsna, a aparente estátua de pedra, a Deidade, é exatamente a Su- 
prema Personalidade de Deus, e o corpo do mestre espiritual é exa- 
tamente-espiritual. Deve-se entender que o devoto puro, ocupado 
envimaculado servico devocional, está situado na plataforma trans- 
cendental (sa gunân samatityaitân brahma-bhiyâva kalpate): Ofe- 
reçamos, portanto, nossas reverências à Suprema Personalidade 
de Deus, por cuja misericórdia as presumíveis substâncias materiais 
também tornam-se espirituais quando ocupadas em atividade espiritual. 

O ormkara (pranava) é a representação sonora simbólica da Su- 
prema Personalidade de Deus. Or tat-sad iti nirdeso brahmanas tri- 
vidhah smrtah: as três palavras om tat sat invocam precisamente a 
Pessoa Suprema. Portanto, Krsna diz que Ele é o omkara de todos 
os mantras védicos (pranavah sarva-vedesu). Quando se pronunciam 
os mantras: védicos, começa-se como orkira para indicar precisa- 
mente: a Suprema Personalidade de Deus. O Srimad-Bhâgavatam, 
por exemplo, começa com' as palavras om namo bhagavate vâsu- 
devâya.'Não há diferença entre a Suprema Personalidade de Deus, 
Vasudeva, e o omkara (pranava). Devemos ser cuidadosos e procurar 
entender que o omkara náo indica algo nirakara, ou amorfo. Na 
verdade, este verso diretamente diz: or namo bhagavate: Bhagavãn 
é uma pessoa. Logo, o ornkãra é a representação da Pessoa Suprema. 
Diferentemente daquilo que os filósofos máyávadis propõem, o 
omkãra não deve ser definido como impessoal. Aqui, a palavra 
purusãya exprime isto com clareza. -A verdade suprema chamada 
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de ornkãra é purusa, a, Pessoa Suprema; Ele não é impessoal. Se 
Ele não fosse uma pessoa, como poderia. controlar os. grandes e-des- 
lacados controladores deste. Universo? O Senhor Visnu,-o Senhor 
Brahmã eo Senhor Siva são os controladores, supremos deste Uni- 
verso, mas-até mesmo o Senhor Brahmã e o Senhor Siva oferecem 
reverências ao Senhor Visnu, Portanto, este verso usa a palavra pa- 
resaya, que indica que a Suprema: Personalidade de Deus é adorado 
pelos semideuses elevados. Paresâya significa paramesvara, O Senhor 
Brahmã'e o Senhor Siva são isvaras, grandes controladores, mas O 
Senhor Visnu é paramesvara, o controlador supremo; 
F 
VERSO 3 
af mada A AA l 
ASA TEA ÍA AAA ll 3 1] 


vasminn idam yatas cedam 
Yenedam ya idam svayam 
yo'smát parasmác ca paras 
tam prapadye svayambhuvam 
“ yasmin—a plataforma básica na qual; idam—o Universo repousa; 
yatah—os ingredientes do qual; ca—e; idam-—a manifestação cósmi- 
ca é produzida; yena-por quem; idam-—esta manifestação cósmica 
écriada e mantida; yah-—"aquele que; idam-estesmundo material; 
svayam—é Ele próprio; yah—aquele que; asmat—do efeito (este 
mundo material); parasmat—da causa; ca—e; parah—transcendental 
ou diferente; tam—a Ele; prapadye=rendo-me; svayambhuvam—ao 
supremo auto-suficiente. 


TRADUÇÃO. 

A Divindade Suprema é a plataforma suprema na qual tudo re- 
pousa, o ingrediente com o qual tudo foi produzido e a pessoa que 
criou esta manifestação cósmica, da qual é a única causa. Entretanto, 
Ele é diferente da causa e do efeito. Rendo-me a Ele, a Suprema 
Personalidade de Deus, que é auto-suficiente em tudo. 


SIGNIFICADO 
No Bhagavad-gita (9.4), o Senhor diz que mayã tatam idam 


survam jagad avyakta-mirtina: “Eu sou a Suprema Personalidade 
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de Deus, mas tudo repousa em Minha energia, assim como um pote 
de barro repousa na terra.” O lugar onde um pote de barro re- 
pousa também é terra. Mais ainda, o pote de barro é manufatura- 
do pelo oleiro, cujo corpo é um produto da terra. A roda de oleiro 
com a qual o pote é feito é uma expansão da terra, e'os ingredien- 
tes com os quais o pote é feito também são terra. Como se confirma no 
Sruti-mantra: yato vã imâni bhiitâni jayante. yena jâtâni jivanti. yat 
prayanty abhisamvisanti. A causa que origina tudo é a Suprema 
Personalidade de Deus, e, após a aniquilação, tudo entra nEle (pra- 
krtim yânti mâmikam). Logo, o Senhor Supremo, a Personalidade 
de Deus — o Senhor Râmacandra ou o Senhor Krsna — é a causa 
da qual tudo se origina. 


Tśvarah paramah krsnah 
sac-cid-Gnanda-vigrahah 

anádir adir govindah 
sarva-karana-káranam 


“Krsna, que é conhecido como Govinda, é o controlador supremo. 
Ele tem um corpo espiritual eterno e bem-aventurado. Ele é a origem 
de tudo. Ele náo tem alguma origem extrínseca, pois Ele é a causa 
primordial de todas as causas.” (Brahma-samhita 5.1) O Senhor é 
a causa de tudo, mas Ele não tem alguma causa. Sarvam khaly 
idam brahma. Mat-sthâni sarva-bhatâni na caham tesv avasthitah. 
Embora Ele seja tudo, Sua personalidade difere da manifestação 
cósmica. 


VERSO 4 


a aaa ara 
Fruta RR 

aña, al aaa 
ATARI a ET Ne 


ah svatmanidam nija-mayayârpitam 
kvacid vibhãtam kva ca tat tirohitam 

aviddha-drk sãksy ubhayam tad tksate 
sa âtma-máilo 'vatu mam parãt-parah 
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yah—a Suprema Personalidade de Deus que; sva-4tmani—nEle; 
idam-—esta manifestação cósmica; nija-mãyavã-—por Sua própria 
potência; arpitam-—investida; kvacit—ás vezes, no começo de uma 
Kkalpa; vibhatam—ela se manifesta; kva ca—ás vezes, durante a dis- 
solucáo; tat—esta (manifestagáo); firohitam—náo é visível; aviddha- 
drk—Ele vé tudo (em todas estas circunstâncias); sáksi—a testemunha; 
ubhayam-—ambas (manifestação e aniquilação); tat Tksate—wé todas 
as coisas, sem: perder de vista; sah—-essa Suprema Personalidade 
de Deus; atma-miilah— auto-suficiente, não tendo causa extrínseca; 
avatu—por favor, proteja; mãâm-—a mim; parãt-parah-—Ele é trans- 
cendental ao transcendental, ou está situado acima de toda a trans- 
cendência. 


TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus, expandindo Sua própria ener- 
gia, mantém esta manifestação cósmica visível, e, então, volta a 
torná-la invisível. Ele é tanto a causa suprema quanto o efeito su- 
premo, o observador e a testemunha, em todas as circunstâncias. 


Assim, Ele é transcendental a tudo. Que essa Suprema Personalidade 
de Deus me proteja. 


pe SIGNIFICADO 

A Suprema Personalidade de Deus tem potências multifárias 
(parasya saktir vividhaiva srúyate). Portanto, logo que o deseje, Ele 
usa uma de Suas potências, e, através desta expansão, cria a mani- 
“estação cósmica. Então, quando é aniquilada, a manifestação cós- 
“mica repousa nEle. Entretanto, Ele é o supremo observador infalível. 
“Em quaisquer circunstâncias, o Senhor Supremo é imutável. Ele é 
simplesmente uma testemunha que está à parte de toda a criação e 
“aniquilação. 


VERSO 5 


aa aa pra 

Akg my ta! 
maag mi mi 

ae SARTA Ag: I% 1l 
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kalena pañcatvam itesu krtsnaso 
lokesu palesu ca sarva-hetusu 

tamas tadástd gahanar gabhiram 
yas tasya pare 'bhivirajate vibhuh 


Kkalena—no decorrer do tempo (após milhdes e milhdes de anos); 
pañcatvam—quando todas as coisas ilusórias são aniquiladas; ¡tesu— 
todas as'transformacdes; krrsnasah—com tudo dentro desta mani- 
festação cósmica; lokesu—todos os planetas, ou tudo o que existe; 
palesu—mantenedores, tais como o Senhor Brahma; ca—também; 
sarva-hetusu—todas as existências causativas; tamah-—grande escuri- 
dão; tada—então; asit—era; gahanam—muito densa; gabhiram-— 
muito profunda; yah—a Suprema Personalidade de Deus que; 
tasya—esta escuridáo; pare—acima e além de; abhivirajate—existe 
oubrilha; vibhuh-—-o Supremo. 


TRADUÇÃO 
No decorrer do tempo, quando todas as manifestações de causa, 
e efeito vigentes no Universo, incluindo os planetas e seus diretores 
ou mantenedores, são aniquilados, reina densa escuridão. Acima 
dessa escuridão, entretanto, está a Suprema Personalidade de Deus, 
em cujos pés de lótus eu me refugio. 


SIGNIFICADO 

Através dos mantras védicos, entendemos que a Suprema Persona- 
lidade de Deus está situado acima de tudo. Ele é supremo, sobran- 
ceiro a todos os semideuses, incluindo o Senhor Brahmã e o Senhor 
Siva. Ele é o controlador supremo. Quando, por influência de Sua 
energia, tudo desaparece, a situação cósmica torna-se densa escuri- 
dão. O Senhor Supremo, entretanto, é o brilho do sol, como se con- 
firma nos mantras védicos: aditya-varnam tamasah parastãt. Em 
nossa experiência diária, quando, na Terra, ficamos na escuridão 
da noite, o sol continua sempre brilhando em alguma parte do céu. 
Igualmente, a Suprema Personalidade de Deus, o Sol supremo, 
sempre permanece luminoso, mesmo quando toda a manifestação 
cósmica é aniquilada no devido tempo. 
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VERSO 6 


aqa qm e Ag 
sie qa SA RA | 
mi varaa 
GRA AAN 


na yasya devá rsayah padari vidur 
Jantuh punah ko “rhati gantum iritum 

vathã natasyakrtibhir vicestato 
duratyayanukramanah sa mávatu 


na—nem; yasya—aquele de quem; devah—os semideuses; rsayah— 
grandes sábios; padam-—posição; viduh-— podem entender; jantuh— 
seres vivos sem inteligência, como os animais; punah--novamente; 
Kah—que; arhati—são capazes; gantum-—de entrar no conhecimento; 
Tritum—ou de expressar com palavras; yathã-—como; natasya—do 


artista; dkrtibhih-—pelos “aspectos corpóreos; vicestatah—dançando 
de diferentes maneiras; duratyaya—muito difícil; anukramanah— 
Seus movimentos; sah—essa Suprema Personalidade de Deus; má— 
amim; avatu—possa dar Sua proteção. 


Ark TRADUÇÃO 

“No palco, um artista que está usando vestes atrativas e dança com 
diferentes movimentos não é compreendido por sua audiência; do 
mesmo modo, as atividades e características do artista supremo não 
podem ser compreendidas nem mesmo pelos semideuses ou grandes 
sábios, e muito menos por aqueles cuja inteligência é como a dos 
“animais. Nem os semideuses, nem ossábios, nem os homens sem in- 
feligência podem entender as características do Senhor, tampouco 
podem expressar verbalmente Sua verdadeira posição. Que essa Su- 


_ prema Personalidade de Deus me proteja. 


, SIGNIFICADO 
| Idéia semelhante foi expressa por Kuntidevi.. O Senhor Supremo 
iste em toda parte, interna e-externamente. Ele existe inclusive 
do coração. Sarvasya-caham hrdi sannivisto: Isvarah sarva- 
itânam hrd-dese “rjunatisthati. Com isto, fica patente que a 
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pessoa pode encontrar o Senhor Supremo dentro de seu coração. 
Existem muitos e muitos yogis que se esforçam por encontrá-lO. 
Dhyanavasthita-tad-gatena manasá pasyanti yarh yoginah. Entretan- 
to, nem mesmo os grandes yogis, semideuses, santos e sábios conse- 
guiram entender os traços físicos deste grande artista, tampouco 
foram capazes de compreender o significado de Seus movimentos. 
Que dizer, então, dos especuladores ordinários, como os pseudofiló- 
sofos deste mundo material? Para eles, é impossível compreendê- 
IO, Portanto, temos-que aceitar as afirmações feitas pelo Supremo 
quando Ele gentilmente encarna para nos ínstruir. Tudo o que deve- 
mos fazer é aceitar a palavra do Senhor Rámacandra, do Senhor 
Krsna e do Senhor $ri Caitanya Maháprabhu e seguir-Lhes os passos. 
Então, ser-nos-á possível conhecer o propósito de Suas encarnações. 


janma karma ca me divyam 
evarh yo vetti tattvatah 
tyaktvã deham punar janma 
naiti mãm eti so 'rjuna 
(Bg. 4.9) 


Se, pela graça do Senhor, alguém conseguir entendê-lO, imediata- 
mente será liberado, mesmo enquanto está dentro de seu corpo ma- 
terial. O corpo material deixará de ter alguma ingerência, e todas 
as atividades que ocorrerem com o corpo serão atividades em cons- 
ciência de Krsna. Dessa maneira, pode-se abandonar o corpo e voltar 
ao lar, voltar ao Supremo. 


VERSO 7 


qamqa: gez: a À nR: 19 1 


didrksavo yasya padarh sumaħgaları 
vimukta-sangã munayah susadhavah 

caranty aloka-vratam avranam vane 
bhútatma-bhútah suhrdah sa me gatih 
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didrksavah—aqueles que desejam ver (a Suprema Personalidade 
de Deus); yasya—dEle; padam—os pés de lótus; su-mañgalam—aus- 
“piciosíssimos; vimukta-sangah-—pessoas que são inteiramente livres 
“das condições materiais; munayah—grandes sábios; su-sâdhavah— 
aqueles que são muito elevados em consciência espiritual; caran- 
ti—praticam; aloka-vratam—votós de brahmacarya, vānaprastha 
ou sannyãsa;. avranam—sem nenhuma falha; vane—na floresta; 
bhúta-atma-bhútah—aqueles que são equânimes com todas as 
entidades vivas; Suhrdah—aqueles que sáo amigos de todos; sah— 
essa mesma Suprema Personalidade de Deus; me—meu; gatih— 
destino. 


TRADUÇÃO 
Os renunciantes e grandes sábios que vêem com igualdade todos 
Os seres vivos, que são amigos de todos e rigorosamente praticam 
na floresta os votos de brahmacarya, vánaprastha e sannyása dese- 
jam ver os auspiciosíssimos pés de lótus da Suprema Personalidade 


“de Deus. Que essa mesma Suprema Personalidade de Deus seja o 
meu destino. 


SIGNIFICADO 

Este verso descreve as qualificações dos devotos ou pessoas muito 
elevadas em consciência espiritual. Os devotos são sempre equânimes 
com todos, não fazendo distinção entre classes superiores e inferio- 
res. Panditah sama-darsinah. Eles vêem todos como almas espirituais, 
partes integrantes do Senhor Supremo. Logo, eles estão preparados 
“para buscar a Suprema Personalidade de Deus. Compreendendo 
que a Suprema Personalidade de Deus é amigo de todos (suhrdam 
sarva-bhitanâm) eles, em nome do Senhor Supremo, agem como 
amigos de todos. Não fazendo distinção entre uma nação e outra, 
ou entre uma comunidade e-outra, eles pregam em toda parte a 
“consciência de Krsna, os ensinamentos do Bhagavad-gitã. Logo, 
«eles são aptos para ver os pés de lótus-do Senhor. Esses pregadores 
“da consciência de Krsna são chamados paramaharhsas. Como indi- 
“ca a palavra vimukta-sanga, eles mada têm a ver com as condições 
“materiais. Todos devem procurar refúgio em devotos tão elevados 

“para poderem ver a Suprema Personalidade de Deus. 
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VERSOS 8—9 


a fed ta a aA A 


SR 
anA RARA q: 

A ARA NE 
q am aa ASA | 
AICA. A AMARO) || SA 


na vidyate yasya ca janma karma vã 
na náma-rtipe guna-dosa eva vã 

tathapi lokapyaya-sambhavaya yah 
sva-mãyayã tâny anukâlam rechati 


tasmai namah paresaya 
brahmane 'nanta-Saktaye 
arapayoru-rapaya 
nama áscarya-karmane 


na—nio; vidyate—existe; yasya—de quem (a Suprema Personali- 
dade de Deus); ca—também; janma—nascimento; karma—ativida- 
des; vá—ou; na—nem; náma-rape—algum nome ou forma materiais; 
guna—qualidades; dosah—defeito; eva—com certeza; vd—ou; ta- 
thâpi--mesmo assim; loka—desta manifestacáo cósmica; apyaya— 
que éa destruição; sambhavaya--e a criação; yah—aquele que; 
sva-mayaya—através de Sua própria potência; tâni-atividades; 
anukâlam eternamente; rcchati--aceita; tasmai—a Ele; namah— 
ofereço minhas reveréncias; para—transcendental; ¡$aya—=que é o 
controlador supremo; brahmane—que é o Brahman Supremo (Para- 
brahman); ananta-Saktaye—com poténcia ilimitada; aripáya—náo 
possuindo forma material; uru-rapaya—possuindo várias formas 
de-encarnações; namah-—ofereço minhas reverências; àscarya-kar- 
mane—cujas atividades são maravilhosas. 


TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus não tem nascimento, ativida- 
des, nome, forma, qualidades ou defeitos materiais. Para concretizar 
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“O propósito por que este mundo material é criado e destruído, Ele, 

vés de Sua potência interna original, vem sob a forma de um 
“ser humano, tal como Senhor Râma ou Senhor Krsna. Sua potência 
é imensa, e, sob várias formas, todas elas livres de contaminações 
“materiais, Ele age maravilhosamente, Portanto, Ele éo Brahman Su- 
premo. Ofereço-Lhe meus respeitos. 


SIGNIFICADO 
No Visnu Purâna, afirma-se: gunams ca dosâms ca mune vyatita 
samasta-kalyâna-gunãtmako hi. A Suprema Personalidade de Deus 
não tem forma, qualidades 'ou' defeitos materiais. Ele é espiritual e 
O único reservatório; de todas as qualidades espirituais. Como a 
Suprema Personalidade de Deus declara no Bhagavad-gitã (4.8): 
paritrânaya sadhiinam vinasaya ca duskrtam. As atividades nas 
quais o Senhor salva os devotos-e aniquila os demônios são trans- 
cendentais. Todo aquele que é aniquilado pela Suprema Personalidade 
Deus obtém o mesmo resultado conferido a um devoto protegi- 
d pelo Senhor: tanto um quanto o outro são transcendentalmente 
promovidos. A única diferença é que o devoto vai diretamente aos 
Es espirituais e torna-se um associado do Senhor Supremo, 
passo que os demônios são promovidos a brahmaloka, a reful- 
ia impessoal do Senhor.-Ambos, entretanto, são transcendental-. 
mente promovidos. A atividade através dá qual o Senhor mata ou 
aniquila não corresponde com precisão à destruição deste mundo 
material. Embora pareça que Ele atue dentro:dos modos da natureza 
Material, Ele é nirguna, acima dos modos da natureza. Seu nome 
é O é material; caso contrário, como poderia alguém alcançar a libe- 
cantando Hare Krsna, Hare Ráma? Os nomes-do Senhor, 
mo Râma'e Krsna, não são diferentes da pessoa de Râma e 
Krsna. Logo, quem canta o mantra Hare Krsna associa-se constante- 
mente com Râma e Krsna, a Suprema Personalidade de: Deus, e; 
portanto, liberta-se. Um exemplo prático é Ajamila, que sempre per- 
aneceu transcendental às suas atividades simplesmente cantando 
nome Narayana. Se isto é válido no caso de Ajámila, tanto mais 
O é em relação ao Senhor Supremo. Ao vira este mundo material, 
“O Senhor não Se torna um produto da matéria. Isto é confirmado 
| todo o Bhagavad-gitã (janma-karma ca me divyam, avajânanti 
midhah manustm tanum asritam). Portanto, quando a Supre- 
Personalidade de Deus — Ráma ou Krsna — desce para agir 
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transcendentalmente em nosso beneficio, não devemos considerá- 
IO um ser humano comum.'O advento do Senhor ocorre com base 
em Sua potência espiritual (sambhavamp atma-mayaya). Como Seu 
advento não “é forçado pela ação da energia material, o Senhor é 
sempre transcendental. Ninguém deve considerar o Senhor Supremo 
como um ser humano comum. Os nomes e formias materiais são 
contaminados, mas © nome ea forma espirituais são transcendentais. 


VERSO 10 


A MAATA AÀ TARAA | 
Ra AAA 11 


nama átma-pradipaya 
sáaksine paramátmane 

namo girâm vidirâya 
manasas cetasâm api 


namah—oferego minhas respeitosas reveréncias; dtma-pradipaya— 
a Ele, que é auto-refulgente ou que ilumina as entidades vivas; sãk- 
sine—que, como testemunha, está situado nos corações de todos; 
parama-átmane—á Alma Suprema, a Superalma; namah-—ofereço 
minhas respeitosas reverências; giram-—pelas palavras; vidiraya— 
que é impossivel de ser alcançado; manasah-—pela mente; cetasam — 
ou pela consciência; api-—mesmo. 


TRADUÇÃO 
Ofereço minhas respeitosas reverências à Suprema Personalidade 
de Deus, a Superalma auto-refulgente, que é a testemunha nos cora- 
ções de todos, que ilumina a alma individual e que não pode ser al- 
cançado pelos esforços da mente, das palavras ou da consciência. 


SIGNIFICADO 
Não é através de exercícios mentais, físicos ou intelectuais que a 
alma individual irá conseguir entender Krsna, a Suprema Personali- 
dade de Deus. É pela graça da Suprema Personalidade de Deus que 
a alma individual ilumina-se. Portanto, o Senhor é aqui descrito como 
atma-pradipa. O Senhor é como o sol, que ilumina tudo e não pode 
ser iluminado por ninguém. Portanto, se alguém quer seriamente 


Verso 11] As orações de Gajendra 85 


compreender o Supremo, deve receber iluminação dEle, como: se 
ensina no: Bhagavad-gitã. Ninguém pode compreender a Suprema 
Personalidade de Deus valendo-se depoderes mentais, físicos ou 
intelectuais. 


VERSO 11 


aa aa daa Bra | 
A Ra Pagar ía 


sattvena pratilabhyaya 
naiskarmyena vipascita 

namah kaivalya-nāthāya 
nirvána-sukha-samvide 


sattvena—pelo servico devocional puro; prati-labhyaya—a Suprema 
Personalidade de Deus, que é alcançado por essas atividades de- 
vocionais; naiskarmyena—pelas atividades transcendentais; vipaści- 
tā—pelas pessoas que são suficientemente eruditas; namah—ofereço 
minhas respeitosas reverências; Kaivalya-nâthâya-—ao- senhor 'do 
mundo transcendental; nirvana—para alguém completamente livre 
de atividades materiais; sukha--da felicidade; sarnvide-—que é o 
putorgador. 
un. TRADUÇÃO 
+A Suprema Personalidade de Deus é compreendido pelos devotos 
puros que agem em estado transcendental de bhakti-yoga. Ele é o 
outorgador de felicidade pura e é o senhor do mundo transcenden- 
tal. Portanto, ofereço-Lhe meus respeitos. 

SIGNIFICADO 

¿Como se afirma no Bhagavad-gitã, a Suprema Personalidade de 
Deus pode ser compreendido apenas através do serviço devocional. 
Bhaktya mam abhijanâti yavan yas câsmi tattvatah. Se alguém quiser 
conhecer a Suprema Personalidade de Deus de verdade, deve adotar 
as atividades do serviço devocional. Essas atividades são chamadas 
sattva ou Suddha-sattva. No mundo material, as atividades de bon- 
dade, que são manifestas no brahmana puro, são apreciadas. Mas 
as atividades próprias do serviço devocional são suddha-sattva; em 
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outras palavras, elas estão na plataforma transcendental. Somente 
através do serviço devocional pode alguém entender o Supremo. 

O serviço devocional chama-se naiskarmya. A mera rejeição de 
atividades materiais não é um valor permanente. Naiskarmyam apy 
acyuta-bhava-varjitam. Se alguém não executa atividades relacionadas 
com a consciência de Krsna, a interrupção de todas as atividades 
materiais em nada o ajudará. Na esperança de alcançar naiskar- 
mya, livrar-se da ação material, muitos sannyásis altamente elevados 
interromperam suas atividades; todavia, fracassaram e retornaram 
à plataforma material para agir como materialistas. Porém, tão logo 
se ocupe em atividades espirituais de bhakti-yoga, a pessoa não cai. 
Portanto, nosso movimento da consciência de Krsna procura sempre 
ocupar todas as pessoas em atividade espiritual, mediante a qual 
transcende-se às ações materiais. As atividades espirituais de bhakti- 
márga — sravanarh kirtanam visnoh smaranam pâda-sevanam — 
levam todos a compreender a Suprema Personalidade de Deus. Por 
conseguinte, como se afirma aqui, sattvena pratilabhyaya naiskarmye- 
na vipascita; “A Suprema Personalidade de Deus é compreendido 
pelos devotos puros que agem na posição transcendental de bhakti- 
yoga.” 

O. Gopala-tapant Upanisad (15) diz: bhaktir asya bhajanam tad 
ihâmutropadhi-nairasyenaivâmusmin manasah kalpanam etad eva 
ca naiskarmyam. Esta é uma definição de naiskarmya. Age em 
naiskarmya quem se ocupa plenamente em atividades conscientes de 
Krsna e não tem desejos materiais de desfrutar, seja aqui, seja nos 
sistemas planetários superiores, na vida atual ou numa vida futura 
(iha-amutra). Anyabhilasita-sinyam. Quando alguém está livre de 
toda-a contaminação é age em serviço devocional sob a orientação 
do mestre espiritual, ele atinge a plataforma de naiskarma. Através 
desse serviço devocional transcendental, o Senhor é servido. Ofereço- 
Lhe minhas respeitosas reverências. 


VERSO 12 


aR: gram Ia gaia gorafio | 
fa arcar ant arara a LR 


namah santaya ghoráya 
múdhaya guna-dharmine 
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nirvisesaya samyaya 
namo jñana-ghanáya ca 


'namah—todas as reveréncias; Santaya—áquele que está acima de 
todas as qualidades materiais e é completamente pacífico, ou a Vāsu- 
deva, a Superalma de toda entidade viva; ghorāya—às formas ferozes 
do Senhor, tais como Jamadagnya e Nrsimhadeva; mūdhāya—a 
forma do Senhor como um ánimal, tal.como o javali; guna-dhar- 
mine—que aceita diferentes qualidades dentro do mundo material; nir- 
visesâya-—que, sendo inteiramente espiritual, não tem qualidades 
materiais; samyaya—Senhor Buddha, a forma de nirvana, onde:as 
qualidades materiais cessam; namah-—ofereço minhas respeitosas re- 
veréncias; jñana-ghanáya—que é o conhecimento ou'o Brahman im- 
pessoal; ca—também. 


vu 
e TRADUÇÃO ms 
+ Of minhas respeitosas reverências ao Senhor Vasudeva, que 
siria á atemorizante forma do Senhor Nrsimhadeva; ao 
Senhor manifesto sob a forma de um animal [Senhor Varâhadeval; 
ho Senhor Dattatreya, que pregou o impersonalismo; ao Senhor 
Buddha e a todas as outras encarnações. Ofereço minhas respeitosas 
reverências ao Senhor, que, embora não tenha qualidades materiais, 
aceita as três qualidades de bondade, paixão e ignorância presentes 
neste mundo material. Ofereço, também, minhas respeitosas reverên- 
cias a refulgência Brahman impessoal. 

br 

p 

aj SIGNIFICADO 

»» Nos versos anteriores, descreveu-sé que, embora não tenha forma 
material, a Suprema Personalidade de Deus aceita inúmeras formas 
para favorecer Seus devotos e matar os demônios. Como se afirma no 
Srimad-Bhagavatam, são tantas as encarnações da Suprema Perso- 
nalidade de Deus que elas se comparam às ondas de um rio, As 
ondas de um rio fluem incessantemente, e ninguém pode contar-lhe 
0 total. Igualmente, ninguém pode calcular quando e como as dife- 
rentes encarnações do Senhor aparecem de acordo com as necessidades 
produzidas pelo tempo, lugar e pessoas. O Senhor aparece perpetua- 
mente. Como Krsna diz no Bhagavad-gita (4.7): 
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yada yadá hi dharmasya 
elanir bhavati bharata 

abhyutthânam adharmasya 
tadatminarh srjâmy aham 


“Sempre e onde quer que haja um declínio na' prática religiosa, ó 
descendente: de Bharata, e um aumento predominante de irreligião 
— nesse momento, Eu próprio desço.”” No mundo material, sempre 
surgem ocasiões em que a pessoa está inclinada 'a executar ativida- 
des contrárias à consciência de Krsna; e, portanto, Krsna- e Seus de- 
votos sempre agem de várias formas para acabarem com esse ateísmo. 

Mesmo- os impersonalistas, que enfatizam o aspecto em que a Su- 
prema: Personalidade de Deus manifesta-Se como conhecimento, 
querem imergir na refulgência do Senhor. Portanto, a palavra jfiâna- 
ghanáya aqui usada indica que, para dar uma ligáo aos ateístas que 
náo acreditam na forma nem na existéncia do Senhor, todas essas 
várias encarnações aparecem, Uma vez que o Senhor vem para ensi- 
nar de muitas formas, ninguém pode dizer que Deus não existe. A 
palavra ¡ñana-ghandya é especialmente usada aqui a fim de referir- 
se aqueles cujo conhecimento se solidificou graças ao fato de bus- 
carem'o Senhor através da compreensão filosófica especulativa. O 
conhecimento superficial é inútil para alguém compreender a Suprema 
Personalidade de Deus; porém, quando o conhecimento torna-se ex- 
tremamente intenso e profundo, ele entende Vasudeva (vasudevah 
sarvam. ¡ti sa mahátma sudurlabhah). O, jñant alcanga esta etapa 
após muitos e muitos nascimentos. Portanto, usa-se aqui a palavra 
jñana-ghanaya. A palavra santâya indica que o Senhor Vasudeva 
está situado nos corações de todos, mas não age com a entidade viva. 
Os jfiânis impersonalistas compreendem Vasudeva quando estão 
plenamente maduros em conhecimento (vasudevah sarvam iti sa 
mahãtmã sudurlabhah). 


VERSO 13 
Grao ara aterro fé | 
GIRA EAFA AM: IRIN 


ksetra-jñāya namas tubhyarm 
sarvadhyaksaya sáksine 


As orações de Gajendra 


purusayatma-múlaya 
múla-prakrtaye namah 
a 
ksetra-¡ñaya—aquele que conhece tudo do corpo externo; namah — 
ofereço minhas: respeitosas reverências; tubhyam-—a Vós; sarva— 
tudo; adhyaksaya—que estais superintendendo, dirigindo; saksine—que 
sois a testemunha, Paramátma; ou antaryami; purusaya—a Pessoa 
Suprema; atma-múlaya—que sois a fonte da qual tudo se origina; 
múla-prakrtaye—ao 'purusa-avatára, a'origem de prákrti e de pra- 
dhána; namah—oferego minhas respeitosas reveréncias. 
E 
v TRADUÇÃO 
Permiti-me oferecer minhas respeitosas reverências a Vós, que 
'sois a Superalma, o superintendente de tudo e a testemunha de tudo 
© que ocorre. Sois a Pessoa Suprema, a origem da natureza mate- 
rial e da totalidade da energia material. Sois, também, o proprietário 
“do corpo material. Portanto, sois o completo supremo. Ofereço- 
Vos minhas respeitosas reverências. 
es 
“o SIGNIFICADO 
No Bhagavad-gttá (13.3), o Senhor diz que ksetra-¡ñam capi 
mar viddhi sarva-ksetresit bhârata: “Ó descendente de Bharata, 
deves entender que também sou o conhecedor presente em todos 
Os corpos.”" Todos nós andamos pensando: *“Eu sou este corpo” 
ou “Este é meu corpo”, mas, de fato, a verdade é bem diferente. 
Nossos corpos nos são dados pelo proprietário supremo. A entidade 
viva, que também é ksetra-jria, ou alguém que conhece o corpo, 
nião é o único proprietário do corpo; o verdadeiro proprietário do 
torpo é a Suprema Personalidade de Deus, que é o ksetra-jfia supremo. 
Por exemplo, podemos alugar e ocupar uma casa, porém, na verda- 
“de, o proprietário da casa é o senhorio. Do mesmo modo, podemos 
feceber determinada espécie de corpo que nos dá condições de des- 
frutar deste mundo material, mas o verdadeiro proprietário do corpo 
é à Suprema Personalidade de Deus. Ele é chamado sarvadhyaksa 
e tudo no mundo material funciona sob Sua supervisão. Con- 
-se isto no Bhagavad-gitã (9.10), onde o Senhor diz que 
tyaksena prakrtih siúyate sacaracaram: ““Ó filho de Kunti, 
natureza material, funcionando sob Minha direção, está pro- 
ido todos os seres móveis e imóveis.” Da prakrti, ou natureza 
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material, surgem grandes variedades de entidades vivas, incluindo 
os seres aquáticos, as plantas, as árvores, os insetos, os pássaros, 
os animais, os seres humanos e os semideuses. Prakrti é a mãe, e a 
Suprema Personalidade de Deus, o pai (aham bija-pradah pita). 

Prakrti pode dar-nos.corpos materiais, porém, como almas espiri- 
tuais, somos partes integrantes da Suprema Personalidade de Deus. 
O Bhagavad-gitã (15.7) confirma isto: mamaivamso jiva-loke jiva- 
bhittah sanãtanah. A. entidade viva, sendo parte integrante de Deus, 
não é um produto deste mundo material. Portanto, o Senhor é des- 
crito neste verso como átma-mila, a fonte que origina tudo. Ele é 
a semente de tudo o que existe (bljah mā sarva-bhitânam). No 
Bhagavad-gitã (14.4), o Senhor diz: 


sarva-yonisu kaunteya 
miirtayah sambhavanti yâh 

tasam brahma mahad yonir 
aharh bija-pradah pitã 


“Ó filho de Kunti, deve-se compreender que é com o nascimento 
nesta natureza material que todas as entidades vivas, em todas as es- 
pécies de vida, tornam-se possíveis, e que Eu sou o pai que dá a se- 
mente.” As plantas, as árvores, Os insetos, os seres aquáticos, os 
semideuses, os animais selvagens, os pássaros e todas as outras en- 
tidades. vivas são filhos ou, partes integrantes do Senhor Supremo, 
porém, como estão lutando munidos de diferentes mentalidades, 
receberam diferentes classes de corpos (manah sasthanindriyani 
prakrti-sthâni: karsati). Assim, eles tornaram-se filhos de prakrti, 
ou da natureza material, que é fecundada pela Suprema Personalidade 
de Deus: Neste mundo material, toda entidade viva luta pela existên- 
cia, e a única maneira de alguém salvar-se ou aliviar-se do ciclo de 
nascimentos e mortes que forma o processo evolutivo é render-se 
por; completo, Indica iisto-a palavra namah: ““Ofereço-Vos minhas 
respeitosas reveréncias.”? 


VERSO 14 


A aa | 
ARAS LAA A A: 112 


As oracóes de Gajendra 


sarvendriya-guna-drastre 
sarva-pratyaya-hetave 

asata cchayayoktaya 
sad-abhasaya te namah 


y Sarva-indriya-guna-drastre—ao yidente de todos os objetivos al- 

jados pelos sentidos; sarva-pratyaya-hetave—que é a solução de 

as dúvidas (e sem cuja ajuda ninguém pode-resolver nenhuma 

suas dúvidas e incapacidades); asatà-—com a manifestação da ir- 

realidade ou ilusão; chãyaya-—devido à semelhança; uktãya-—chama- 

do; sat--de realidade; abhasâya—ao reflexo; te—a Vós; namah— 
pfereço minhas respeitosas reverências. 


TRADUÇÃO 
- Meu Senhor, sois o observador de todos os objetivos dos senti- 
dos. Sem Vossa misericórdia, náo há possibilidade de se resolver o 
problema das dúvidas. O mundo material é exatamente como uma 
sombra que se assemelha a Vós. Na verdade, aceita-se este mundo 





material como real porque ele dá uma idéia de Vossa existência. 


SIGNIFICADO 
Para parafrasear este verso: “Os objetivos das atividades senso- 
Tiais são de fato observados por Vós. Sem Vossa orientação, a enti- 
dade viva não pode sequer dar um passo adiante. Como se confirma 
no Bhagavad-gita (15.15): sarvasya câham hrdi sannivisto mattah 
smrtir jnânam apohanarh ca. Estais situado nos corações de todos, 
€ é unicamente de Vós que vem a lembrança e o esquecimento. 
Chayeva yasya bhuvanáni bibharti durga. Nas garras de maya, a en- 
lidade viva quer desfrutar deste mundo material, porém, a menos 
que lhe deis orientação e lembrança, ela não pode avançar na busca 
do sombrio objetivo de sua vida. Vida após vida, a alma condicio- 
nada esforça-se por alcançar um objetivo errado, e Vós fazeis com 
que ela se lembre deste objetivo. Numa determinada vida, a alma 
e. deseja progredir rumo a um certo objetivo, porém, 
is que o corpo muda, ela se esquece de-tudo. Entretanto, meu 
Senhor, porque ela quis desfrutar de algo deste mundo, então, em 
próximo nascimento, fazeis com que ela passe a lembrar-se disto. 
tah smrtir jnanam apohanarh ca. Porque a alma condicionada 
ja esquecer-Vos, podeis, por Vossa graça, dar-lhe oportunidades 
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através das quais, vida após vida, ela poderá esquecer-Vos quase 
perpetuamente. Portanto, sois o eterno orientador das almas condi- 
cionadas. Porque sois a causa da qual tudo se origina, tudo parece 
real. A realidade última 'é Vossa Onipotência, a Suprema Personali- 
dade de Deus. Ofereço-Vos minhas respeitosas reverências.” 

A palavra sarva-pratyaya-hetave é explicada por Srila Visvanatha 
Cakravarti Thakura, que diz que o efeito dá-nos um vislumbre de 
sua causa. Por exemplo, uma vez que um pote de barro é o resultado 
da atividade de um oleiro, vendo o pote de barro, pode-se inferir a 
existência do oleiro. Igualmente, este mundo material assemelha-se 
ao mundo espiritual, e qualquer pessoa inteligente pode imaginar 
como ele está agindo. Como se explica no Bhagavad-gitã: mayâdhyak- 
sena prakrtih sityate sa-carâcaram. As atividades do mundo mate- 
rial sugerem que, atrás delas, está a superintendência do Senhor. 


VERSO 15 


amo ERA 


PORRO l 
amaa otra 
adsan TTA LA 


namo namas te "khila-kâranâya 
niskaranayadbhuta-karanaya 
sarvigamámnáya-mahárnaváya 
namo 'pavargaya paráyanáya 


namah—oferego minhas respeitosas reveréncias; namah—volto a 
oferecer minhas respeitosas reverências; te—a Vós; akhila-kara- 
nãya-—à suprema causa de tudo; niskãranâya—a Vós, que não tendes 
causa; adbhuta-karanãya—a maravilhosa causa de tudo; sarva—todo; 
agama-amndaya—a fonte do sistema paramparã de todo o conheci- 
mento védico; mahã-arnavâya—o grande oceano de conhecimento, 
ou o grande oceano onde todos os rios de conhecimento deságuam- 
se; namah—oferego minhas respeitosas reveréncias; apavargaya—a 
Vós, que podeis dar liberagáo ou liberdade; para-ayanaya—o refú- 
gio de todos os transcendentalistas. 


Verso 15] As orações de Gajendra 


ne TRADUÇÃO 

+ Meu Senhor, sois a causa de todas as causas, mas Vós próprio 
não tendes causa. Portanto, sois a maravilhosa causa de tudo. Ofe- 
reço minhas respeitosas reverências a Vós, que sois o refúgio do co- 
to védico contido nos śāstras, tais como os Pañcarátras e 
O Vedaânta-sútra, que são Vossas representações, e que sois a fonte 
sistema de paramparã. Porque sois Vós quem pode dar liberação, 
o único refúgio de todos os transcendentalistas. Permiti-me que 

Vos ofereça minhas respeitosas reverências. 


P SIGNIFICADO 

Nesta passagem, descreve-se a Suprema Personalidade de Deus 
'como a causa maravilhosa. Ele é maravilhoso no sentido de que, em- 
bora possa haver ilimitadas emanações da Suprema Personalidade 
de Deus (janmady asya yatah), Ele sempre permanecé completo 
(parnasya pirnam adaya púrnam evavasisyate). Em nossa experién- 
gia no mundo material, se temos um saldo bancário de um milhão 
de dólares, à medida que retiramos dinheiro do banco, o saldo aos 





poucos diminui até tornar-se nulo. Entretanto, o Senhor Supremo, 
a Personalidade de Deus, é tão completo que, embora inumeráveis 
Personalidades de Deus expandam-Se dEle, Ele permanece a mesma 
Suprema Personalidade de Deus. Pitrnasya piúrnam adáya pirnam 
evavasisyate. Portanto, Ele é a causa maravilhosa. Govindam ádi- 
purusar tam aharh bhajâmi. 


Isvarah paramah krsnah 
sac-cid-ânanda-vigrahah 
anádir ádir govindah 
sarva-kãrana-kãranam 
“Krsna, que é conhecido como Govinda, é o controlador supre- 
mo. Ele tem um corpo espiritual eterno e bem-aventurado. Ele é a 
origem de tudo e não tem origem extrínseca, pois Ele é a causa pri- 
imordial de todas as causas.” (Brahma-samhita 5.1) 

Mesmo neste mundo material, podemos entender que o Sol tem 
existido por milhões de anos, produzindo calor e luz desde a sua 
Criação; mesmo assim, ele ainda conserva este poder e nunca muda. 

je então pode-se dizer da causa suprema, param brahma, Krsna? 

lo emana perpetuamente dEle; não obstante, Ele mantém Sua 
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forma original (sac-cid-ananda-vigrahah). No Bhagavad-gitã (10.8), 
o próprio Krsna diz que mattah sarvam pravartate: “Tudo emana 
de Mim.” Tudo emana eternamente de Krsna, ño entanto, Ele é o 
mesmo Krsna e não sofre nenhuma mudança. Portanto, Ele é o re- 
fúgio de todos os transcendentalistas ansiosos por libertarem-se do 
cativeiro material. 

Todos devem refugiar-se em Krsna. Portanto, aconselha-se: 


akâmah sarva-kâmo vã 
mokga-kâma udara-dhih 
tivrena bhakti-yogena 
Yajeta purusam param 

“Quer alguém deseje tudo ou nada, ou caso deseje imergir na exis- 
tência do Senhor, ele só será inteligente se adorar o Senhor Krsna, 
a Suprema Personalidade de Deus, prestando-Lhe. transcendental 
serviço amoroso."* (Bhãg. 2.3.10) Param brahma, o Senhor Supre- 
mo, pararh dhâma, o repouso supremo, são Krsna. Portanto, todo 
aquele que deseje qualquer coisa — seja ele um karmi, um jhâni 
ou um yogT — deve esforçar-se por conhecer a Suprema Personali- 
dade de Deus mui seriamente, e todos os seus desejos serão satisfei- 
tos. O Senhor diz que ye yathã mãm prapadyante târhs tathaiva 
bhajamy aham: “Na intensidade com que as entidades vivas rendem- 
se a Mim, Eu lhes dou recompensa equivalente.” Mesmo o karmi 
que quer tudo para seu gozo pode obter isto de Krsna. Para Krsna, 
não é absolutamente difícil fornecer o que a gente quer. Na verda- 
de, porém, todos devem adorar Krsna, a Suprema Personalidade 
de Deus, com o propósito de obter a liberação. 

Vedais ca sarvair aham eva vedyah. Ao estudar a literatura védica, 
a pessoa deve entender Krsna. Como se confirma aqui: sarvága- 
māmnāya-mahārnavāya. Ele é o oceano, e todo o conhecimento vé- 
dico flui em direção a Ele. Portanto, os transcendentalistas inteligentes 
refugiam-se na Suprema Personalidade de Deus (sarva-dharmãn 
parityajya mam ekar Saranam vraja). Esta é a meta última. 


VERSO 16 


IRSA 
ARRE | 


As orações de Gajendra 


aaa ama 
AA AE LE 


gunarani-cchanna-cid-usmapaya 
tat-ksobha-visphitrjita-mânasâya 

naiskarmya-bhávena vivarjitagama- 
svayam-prakasaya namas karomi 


+guna—pelas três gunas, os modos da natureza material (sattva, 
rajas e tamas); arani—pela madeira arani; channa—oculto; cit—do 
conhecimento; usmapãya-—a Ele cujo fogo; tat-ksobha—da agitação 
“dos modos da natureza material; vispharjita—fora; manasaya—a 
Ele cuja mente; naiskarmya-bhavena—devido à etapa de compreen- 
“São espiritual; vivarjita-—naqueles que abandonam; dgama--prin- 
eípios védicos; svayam-—pessoalmente; prakasaya-=a Ele: que Se 
manifesta; namah karomi—ofereço minhas respeitosas reverências. 


e: TRADUÇÃO 

“Meu Senhor, assim como o fogo na madeira arani está oculto, 
Vós e Vosso conhecimento ilimitado estais ocultos pelos modos da 
matureza material. Vossa mente, no entanto, não está absorta nas 
atividades dos modos da natureza. Aqueles que são avançados em 
conhecimento espiritual não estão sujeitos aos principios regulado- 
res prescritos nos textos védicos. Visto que essas almas avançadas 
são transcendentais, pessoalmente apareceis em suas mentes puras. 
Portanto, ofereço-Vos minhas respeitosas reverências. 

h 

v SIGNIFICADO 

¿No Bhagavad-gtta (10.11), está dito: 

+ 


A tesam evanukampartham 


aham ajfiâna-jam tamah 
nasayamy atma-bháva-stho 
jfiâna-dipena bhasvata 
“Ao devoto que acolheu em seu coração os pés de lótus do Senhor, 
O Senhor, através de Sua misericórdia especial manifesta no íntimo 
O devoto, dá-lhe iluminação espiritual, conhecida como jñāna-dīpa. 
Jjfiâna-dipa é comparada ao fogo escondido dentro da madeira 
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arani. Para realizar sacrificios de fogo, os grandes sábios de antanho 
náo acendiam o fogo dirétamente; o fogo era atiçado da madeira 
arani. Igualmente, todas as entidades vivas estão encobertas pelos 
modos da natureza material, e o fogo do conhecimento pode ser 
aceso apenas pela Suprema Personalidade de Deus naquele que o 
acolhe dentro do coração. Sa vai manah krsha-padãravindayoh. Se 
alguém aceita seriamente os pés de lótus de Krsna, que está situado 
em seu coração, o Senhor erradica-lhe toda a ignorância. Através 
do archote do conhecimento, ele imediatamente entende tudo graças 
àmisericórdia especial do Senhor Supremo e torna-se auto-realizado. 
Em outras palavras, embora determinado devoto, talvez: não seja 
aparentemente bem-educado, devido ao seu serviço devocional, a Su- 
prema Personalidade de Deus dá-lhe iluminação que começa interna- 
mente. Se o Senhor ilumina internamente, como pode alguém ficar 
emignorância? Portanto, as alegações feitas pelos máyavadis segundo 
os quais a trilha devocional é para pessoas sem inteligência ou sem 
educação são falsas. 


yasyâsti bhaktir bhagavaty akificanã 
sarvair gunais tatra samásate surah 
(Bhag. 5.18.12) 


Se.alguém se torna devoto imaculado do Senhor Supremo, ele auto- 
maticamente manifesta todas as boas qualidades. Tal devoto: está 
acima das instruções dos Vedas. Ele é um paramaharmsa. Mesmo 
sem precisar valer-se da literatura védica, o devoto torna-se puro e 
iluminado pela misericórdia do Senhor. “Portanto, meu Senhor”, 
o devoto diz, “ofereço-Vos minhas respeitosas reverências.” 


VERSO 17 


EE ata 
GRA SAA | 
aa af ra 
HE A A EA MN 


madrk prapanna-pasu-pasa-vimoksanaya 
muktaya bhiiri-karunaya namo "layaya 


As orações de Gajendra 


svamsena sarva-tanu-bhrn-manasi pratita- 
pratyag-drse bhagavate brhate namas te 


=madrk—como eu; prapanna—rendido; pasu—um animal; pasa— 
“enredamento; vimoksanaya—a Ele que liberta; muktaya—ao 
emo, que não é tocado pela contaminação da natureza material; 
i-karunâya-—que sois iilimitadamente misericordioso; namah— 
fereço minhas respeitosas reverências; alayãya—que nunca estais 
desatento ou ocioso (porque quereis a minha liberação); sva-amse- 
na=através de Vosso aspecto parcial de Paramátma; sarva—de 
“todas; tanu-bhrt—as entidades vivas corporificadas na natureza 
material; manasi—na mente; prafita—que sois reconhecido; pratyak- 
dirse—como o próprio observador (de todas as atividades); bhagava- 
te=4 Suprema Personalidade de Deus; brhate—que sois ilimitado; 
namah-—ofereço minhas respeitosas reverências; te—a Vós. 
ut 
Aim TRADUÇÃO 
Uma vez que um animal como eu rendeu-se a Vós, que sois supre- 


mamente liberado, decerto tirar-me-eis desta posição perigosa. Na 
“verdade, sendo sobremaneira misericordioso, não parais de tentar 
“Nibertar-me. Através de Vosso aspecto parcial de Paramátma, estais 
situado nos corações de todos os seres corporificados. Sois louvado 
como o conhecimento transcendental direto, e sois ilimitado. Ofereço- 
| Vos minhas respeitosas reverências, ó Suprema Personalidade de Deus! 


SIGNIFICADO 
As palavras brhate namas te foram explicadas por Srila Visva- 
'nátha Cakravarti Thákura: brhate $ri-krsnãya. A Suprema Personali- 
dade de Deus é Krsna. Existem muitos tattvas, tais como visnu-tattva, 


“Jiva-tattva e Sakti-tattva, mas acima de tudo está o visnu-tattva, que 


é onipenetrante. Este aspecto todo-penetrante da Suprema Personali- 
dade de Deus é explicado no Bhagavad-gitã (10.42), onde o Senhor diz: 


athavã bahunaitena 
kim jñatena tavárjuna 
vistabhyaham idam krisnam 
ekamsena sthito jagat 


qual a necessidade, Arjuna, de todo esse conhecimento minu- 
? Com um simples fragmento de Mim mesmo, Eu. penetro e 
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sustento todo este Universo.” Portanto, Krsna diz que todo o mundo 
material é mantido por Sua representação parcial de Paramátma. 
O Senhor entra em todo Universo como Garbhodakasayi Visnu e, 
então, expande-Se como Ksirodakasayi Visnu para entrar nos cora- 
ções de todas as entidades vivas e para entrar inclusive nos átomos. 
Andântara-stha-paramânu-cayântara-stham. Todo Universo está 
cheio de átomos, e o Senhor não está apenas dentro do Universo, 
mas também dentro dos átomos. Assim, dentro de todo átomo, o 
Senhor Supremo existe sob Seu aspecto Visnu manifesto como Param- 
átmá, mas todos os visnu-tattvas emanam de Krsna. Como se con- 
firma no Bhagavad-gitã (10.2), aham âdir hi devânâm: Krsna é 
o adi, ou começo, dos devas deste mundo material — Brahma, 
Visnu e Mahesvara. Portanto, descreve-se-O aqui como bhagavate 
brhate. Todos são bhagavân — todos possuem opulência —, mas 
Krsna é brhan bhagavân, o possuidor de opulência ilimitada. ISvarah 
paramah krsnah. Krsna é a origem de todos. Aham sarvasya prabha- 
vah. Mesmo Brahmá, Visnu e Mahesvara vém de Krsna. Mattah 
parataram nânyat kificid asti dhanarijaya: não há personalidade su- 
perior a Krsna. Portanto, Visvanatha Cakravarti Thakura diz que 
bhagavate brhate significa “a Sri Krsna”. 

Devido ao conceito de vida corpórea, neste mundo material todos 
são pasu, animais. 


yasyátma-buddhih kunape tri-dhátuke 
sva-dhih kalatradisu bhauma ijya-dhih 

yat tirtha-buddhih salile na karhicij 
jJanesy abhijñiesu sa eva go-kharah 


“OQ ser humano que identifica com o eu o corpo feito de três ele- 
mentos, que considera como sendo seus parentes os subprodutos 
do corpo, que considera adorável a terra natal e que vai a um lugar 
de peregrinação simplesmente para banhar-se nele ao invés de en- 
contrar-se com homens de conhecimento transcendental deve ser 
considerado como uma vaca ou um asno.” (Bhãg. 10.84.13) Pratica- 
mente todas as pessoas são pasu, animais, e todos são atacados pelo 
crocodilo da existência material. Não apenas o rei dos elefantes, 
mas todos nós estamos sendo atacados pelo crocodilo e sofrendo 
as conseqúéncias. 
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+» Somente Krsna pode libertar-nos desta existência material. Na ver- 
idade, Ele'sempre está tentando libertar-nos. Isvarah sarva-bhittânam 
hrd-dese 'rjuna tisthati. Ele está dentro de nossos corações e não 
está nem um pouco desatento. Seu único objetivo é libertar-nos da 
Existência material. Não se deve ficar pensando que Ele nos dedi- 
que atenção somente quando Lhe'oferecemos orações. Mesmo antes 
de-Lheoferecermos nossas orações, Ele incessantemente tenta! li- 
'bertar-nos: Ele nunca é apático no que diz respeito à nossa-libera- 
ção. Portanto, este verso diz: bhñri-karunaya namo "layadya. É por 
Sua misericórdia imotivada: que o Senhor Supremo sempre tenta 
levar-nos de volta ao lar, de volta ao Supremo. Deus é liberado, e 
Ele tenta nos tornar liberados, porém, embora Ele esteja constante- 
mente tentando isto, «recusamo-nos. a aceitar-Lhe as. instruções, 
(sarva-dharmán. parityajya: mám ekam saranam vraja). Contudo, 
não é por causa disso que Ele vai ficar irado. Portanto, descreve- 
se-O aqui como bhūri-karunāya, ilimitadamente misericordioso e 
disposto a libertar-nos da miserável condição de vida material e levar- 
nos de volta ao lar, de volta ao Supremo. 


VERSO 18 


TENTEN ar 
gerar aura | 
gara ar aaa 
man a ÍA UIQ 


atmãtma-jâpta-grha-vitta-janesu saktair 
dusprapanáya guna-sanga-vivarjitaya 
muktatmabhih sva-hrdaye paribhavitaya 
jñanatmane bhagavate nama isvaráya 


1 Atma—a mente e o corpo; díma-ja—filhos e filhas; apta—amigos 
€ parentes; grha—lar, comunidade, sociedade e nacáo; vitta—rique- 
za; janesu—a vários servos e assistentes; saktaih—por aqueles que 
são muito apegados; dusprâpanaya-—a Vós, que sois muito difícil 
“de ser alcançado; guna-sariga-—pelos três modos da natureza mate- 
Hial; vivarjitaya—que não sois contaminado; mukta-atmabhih-—das 
pessoas que já estão liberadas; sva-hrdaye—no âmago do coração; 
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paribhavitâáya-—a Vós, que sempre sois o objeto de meditação; jriâna- 
ãtmane-—o reservatório de toda a iluminação; bhagavate—à Suprema 
Personalidade de Deus; namah-—ofereço minhas respeitosas reverên- 
cias; Isvarâya—ao controlador supremo. 


TRADUÇÃO 

Meu Senhor, aqueles que são inteiramente livres da contaminação 
material sempre meditam em Vós no âmago de seus corações. Sois 
extremamente difícil de ser alcançado por aqueles que, como eu, 
estão demasiadamente apegados à invenção mental, ao lar, aos pa- 
rentes, aos amigos, ao dinheiro, aos servos e aos assistentes. Sois a 
Suprema Personalidade de Deus, não contaminado pelos modos 
da natureza material. Sois o reservatório de toda a iluminação, o 
controlador supremo. Portanto, ofereço-Vos minhas respeitosas 
reverências. 


SIGNIFICADO 

Embora venha ao mundo material, a Suprema Personalidade de 
Deus não Se deixa afetar pelos modos da natureza material. Confirma 
isto o Isopanisad. Apâpa-viddham: Ele não é contaminado. Descreve- 
se aqui este mesmo fato. Guna-sanga-vivarjitâya. Embora apareça 
como uma encarnação dentro deste mundo material, a Suprema 
Personalidade de Deus não é afetado pelos modos da natureza mate- 
rial, Como se afirma no Bhagavad-gita (9.11), avajananti mam 
múdha mánusim tanum asritam: os homens tolos com falta de co- 
nhecimento zombam da Personalidade de Deus porque Ele aparece 
exatamente como um ser humano. Portanto, a Suprema Personali- 
dade de Deus pode ser entendido apenas pelo muktátma, a alma li- 
berada. Muktatmabhih sva-hrdaye paribhavitaya: apenas a pessoa 
liberada pode constantemente pensar em Krsna. Semelhante pessoa 
é o maior de todos os yogis. 


Yoginâm api sarvesâm 
mad-gatenântaratmana 
sraddháván bhajate yo mam 
sa me yuktatamo matah 


“De todos os yogis, aquele que sempre se refugia em Mim com 
muita fé, adorando-Me com transcendental serviço amoroso, está 
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mui intimamente unido a Mim através da yoga e é o mais elevado 
detodos.”” (Bg. 6.47) 
al 


VERSO 19 


A Ra 
as ei maga | 
E nA a i 
mAg fita 120 


yam dharma-kāmārtha-vimukti-kāmā 
bhajanta istâm gatim āpnuvanti 

kim casiso raty api deham avyayam 
karotu me 'dabhra-dayo vimoksanam 


w 
“ yam-—a Suprema Personalidade de Deus que; dharma-kâma-artha- 


vimukti-kamãh-—pessoas que desejam os quatro princípios apresen- 
tados sob a forma de religião, desenvolvimento econômico, gozo 
dos sentidos e salvação; bhajantah—adorando; istám—o objetivo; 
gatim—destino; apnuvanti-—podem- alcançar; kim—que dizer de; 
ca—também; asisah-—outras bênçãos; râti—Ele concede; api—mesmo; 
deham—um corpo; avyayam-—espiritual; karotu—que Ele conceda 
a bênção; me—a mim; adabhra-dayah—a Suprema Personalidade 
ide Deus, que é ilimitadamente misericordioso; vimoksanam—ficar 
livre do presente perigo e do mundo material. 

sr 

puto 

pa, TRADUÇÃO 

- Depois de adorar a Suprema Personalidade de Deus, aqueles que 
“estão interessados nos quatro princípios apresentados sob a forma 
«de religião, desenvolvimento econômico, gozo dos sentidos e libera- 


“ção obtêm dEle tudo o que desejam. Que dizer, então, de outras 


bênçãos? Na verdade, às vezes o Senhor dá um corpo espiritual a 
“esses adoradores ambiciosos. Que essa Suprema Personalidade de 
“Deus, que é ilimitadamente misericordioso, outorgue-me a bênção 
“através da qual consiga livrar-me deste presente perigo e do modo 
“de vida materialista. 
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SIGNIFICADO 
Neste mundo material, alguns homens sáo akámi, livres de dese- 
jos materiais, outros ambicionam obter cada vez mais lucros, e ainda 
outros desejam realizar-se na vida religiosa, no desenvolvimento eco- 
nómico, no gozo dos sentidos até, finalmente, alcançarem a liberação. 


akamah sarva-kamo vá 
moksa-káma udara-dhih 
tivrena bhakti-vogena 
yajeta purusarm param 
(Bhag. 2.3.10) 


Recomenda-se que, seja qual for a posição de alguém — quer ele 
não se interesse em nenhum lucro material, quer deseje todo o lucro 
material ou, finalmente, a liberação —, ele deve oferecer ao Senhor 
seu serviço devocional submisso, e, com isto, obterá o que deseja. 
Krsna é muito bondoso. Ye yathá mám prapadyante tâms tathaiva 
bhajamy aham. O Senhor retribui. Krsna concede até mesmo tudo 
o que deseja uma entidade viva comum. Situado nos corações de 
todos, Krsna outorga aquilo que a entidade viva deseja. 


Tsvarah sarva-bhútanám 
hrd-dese "rjuna tisthati 

bhramayan sarva-bhitâni 
vantrãradhâni mãyayã 


“O Senhor Supremo está situado nos corações de todos; ó Arjuna, 
e orienta as andanças de todas as entidades vivas, que estão situa- 
das numa espécie de máquina feita de energia material.” (Bg. 18.61) 
O Senhor dá a todos a oportunidade de satisfazerem suas ambições. 
Mesmo um devoto como Dhruva Maháraja quis como bênção mate- 
rial“um'reino maior do que o de'seu pai, e, embora recebesse um 
corpo espiritual, ele também obteve o reino, pois a Suprema Perso- 
nalidade de Deus não decepciona ninguém que se refugia em Seus 
pés-de lótus. Portanto, uma vez que Gajendra, o reidos elefantes, 
rendeu-se á Suprema Personalidade de Deus para livrar-se do presen- 
te perigo e, indiretamente, do perigo oferecido pela vida material, 
por que iria a Suprema Personalidade de Deus deixar de satisfazer 
O seu desejo? 


As oracóes de Gajendra 
VERSOS 20—21 


ca da a aai 
A à amena | 
aagi o ai- gagé 
MA AAR: RoN 
mat aa R. Ra- 
AAA 


aai o afne igi 


ekântino yasya na kaficanârtham 
varichanti ye vai bhagavat-prapannãh 

aty-adbhutan tac-caritam sumangalam 
gayanta ânanda-samudra-magnãh 


tam aksaram brahma parar paresam 
avyaktam âdhyâtmika-yoga-gamyam 

atindriyam saksmam ivatiditram 
anantam adyarh paripirnam ide 


ekântinah—devotos imaculados (cujo único desejo é a consciência 
de Krsna); yasya—o Senhor, de quem; na—náo; kañcana—alguma; 
artham—béncio; vañchanti—desejam; ye—aqueles devotos que; 
vaina verdade; bhagavat-prapannah—plenamente rendidos aos 
pés de lótus do Senhor; ati-adbhutam—que são maravilhosas; tat- 
earitam—as atividades do Senhor; su-mangalam—e muito auspicio- 
sas (de serem ouvidas); gayantah—cantando e ouvindo; dnanda— 
debem-aventurança transcendental; samudra—no oceano; magnah— 
que estão imersos; tam-—a Ele; aksaram—cuja existência é eterna; 
brahma—o Supremo; param-—transcendental; para-I$am—o Senhor 
das personalidades supremas; avyaktam-— invisível ou incapaz de ser 
-compreendido pela mente e pelos sentidos; adhyatmika—transcen- 
; Yoga-—através da bhakti-yoga, serviço devocional; gamyam— 

el (bhaktya mam abhijanati); ati-indriyam—acima da per- 

dos sentidos materiais; siksmam-—diminutos; iva—como; 
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ati-diiram—muito distante; añantam—ilimitado; adyam—a causa 
que origina tudo; paripiirnam—completíssimo; ide-—ofereço minhas 
reverências. 


TRADUÇÃO 

Os devotos imaculados, cujo único'desejo é servir ao Senhor, 
adoram-nO com plena rendição e sempre ouvem e louvam Suas ati- 
vidades, que são muito maravilhosas e auspiciosas. Portanto, eles 
vivem imersos num oceano de bem-aventurança transcendental. 
Esses devotos nunca pedem alguma bênção ao Senhor. Eu, entre- 
tanto, estou correndo perigo, Assim, oro a essa Suprema Personali- 
dade de Deus, que é eternamente existente, que é invisível, que é o 
Senhor de todas as grandes personalidades, tais como Brahma, e 
que é acessível somente através da bhakti-yoga transcendental. Sendo 
extremamente sutil, Ele está além do alcance dos meus sentidos e é 
transcendental a toda a percepção externa. Ele é ilimitado, Ele é a 
causa original e é completamente pleno de tudo. Ofereço-Lhe minhas 
reverências. 


SIGNIFICADO 


anyabhilasita-sanyam 
jñana-karmady-anávrtam 
anukúlyena krsnánu- 
silanam bhaktir uttama 
(Bhakti-rasamrta-sindhu 1.111) 


“É com atitude favorável e sem desejo de lucro ou- ganho material 
alcançado através de atividades fruitivas ou especulação filosófica 
que se deve prestar transcendental serviço amoroso ao Supremo 
Senhor Krsna. Isto se chama serviço devocional puro.” Os devotos 
imaculados nada têm a pedir à Suprema Personalidade de Deus, 
mas Gajendra, o rei dos elefantes, por força das circunstâncias pedia 
uma. bênção imediata porque não conseguia vislumbrar nenhum 
outro jeito.de:salvar-se.. Ás vezes, quando não há outra alternativa, 
um devoto puro, dependendo plenamente da misericórdia do Senhor 
Supremo, ora pedindo alguma bênção. Mas nessa oração também 
há arrependimento. Alguém que sempre ouve e glorifica os passatem- 
pos transcendentais do Senhor vive situado numa plataforma onde 
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a a pedir em termos de benefícios materiais. A menos que 
seja um perfeito devoto puro, não poderá desfrutar da bem- 
enturança transcendental produzida pelo canto e dança no êxtase 
do movimento de sarikirtana. Um devoto comum não pode obter se- 
'melhante êxtase. O Senhor Sri Caitanya Mahaprabhu mostrou-nos 
Gomo se pode desfrutar de bem-aventurança transcendental simples- 
mente cantando, ouvindo e dançando em êxtase. Isto é bhakti-yoga. 
to, o rei dos elefantes, -Gajendra, disse. que ādhyātmika- 
Voga-gamyam, indicando que só quem está situado nesta platafor- 
ma transcendental é que pode aproximar-se do. Senhor Supremo. 
“A bênção mediante a qual alguém é capaz de aproximar-se do Senhor 
ode ser alcançada após muitos e muitos nascimentos, contudo, 
'Sri Caitanya Maháprabhu concedeu esta bênção a todos, mesmo 
às almas caídas cujo patrimônio espiritual é nulo. Isto está realmen- 
te sendo visto no movimento da consciência de Krsna. Portanto, o 
caminho de bhakti-yoga é o processo imaculado pelo qual podemos 
aproximar-nos da Suprema Personalidade de Deus. Bhaktyâham 
ekayã grahyah: é somente através do serviço devocional que alguém 
pode aproximar-se do Senhor Supremo. O Senhor diz no Bhagavad- 
“gua (7.1): 
t 


nd mayy ásakta-manáh partha 
t vogam yufijan mad-asrayah 
asamsayah samagrarh má 
yatha ¡ñasyasi tac chrnu 


“Agora presta atencáo, ó filho de Prthā [Arjuna], enquanto te ex- 
plico como é que, praticando yoga com plena consciência de Mim, 
coma mente apegada a Mim, podes ficar livre das dúvidas e co- 
lhecer-Me por completo.” Basta alguém apegar-se à consciência de 
Krsna e pensar nos pés de lótus de Krsna constantemente para que 
ele, sem dúvida alguma, compreenda a Suprema Personalidade de 
Deus na integra. 

gás or 


VERSOS 22—24 


aa a Gu A ARATAT: | 
MEAN AA AA GA RR 
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Gaos; aña 
Gaia dra 1 
a as qa 
Ia: añ aa an 
aÃ a iguais 
aarda yaaa | 
ari am: A a da A 
feria ação 


URBU 


yasya brahmādayo devā 
vedā lokāś carācarāh 

nāma-rūpa-vibhedena 
phalgvya ca kalaya krtah 


yathárciso *gneh savitur gabhastayo 
niryânti samyânty asakrt sva-rocisah 

tathã yato "vam guna-sampravâho 
buddhir manah khâni sarira-sargãh 


sa vai na devásura-martya-tiryan. 
na strí na sandho na pumán na jantuh 
náyam gunah karma na san na cásan 
nisedha-$eso jayatad asesah 


yasya—da Suprema Personalidade de Deus que; brahma-adayah— 
os grandes semideuses, encabeçados pelo Senhor Brahma; devah-—e 
outros semideuses; vedãh-—o conhecimento védico; lokah—diferen- 
tes personalidades; cara-acarah—os seres móveis e imóveis (como 
as árvores e as plantas); nãâma-riipa—de diferentes nomes e formas; 
vibhedena—por essas divisões; phalgvyã-—que são menos importantes; 
ca—também; kalayã-—pelas partes; krtah—=criadas; yatha—como); ar- 
cisah—centelhas; agneh—do fogo; savituh—de sol; gabhas- 
tayah—as partículas brilhantes; niryânti—emanam de; samyánti—e 
entram em; asakrt—repetidas yezes; sva-rocisah—como partes inte- 
grantes; tathã-—-igualmente; yatah—a Personalidade de Deus de 
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“quem; ayam—cesta; guna-sampravahah—contínua manifestação dos 
diferentes modos da natureza; buddhih manah—a inteligência-e 
a mente; kháni—os sentidos; Sartra—do corpo (grosseiro e sutil); 
“sargãh-—as divisões; sah—essa Suprema Personalidade de Deus; vai— 
'na verdade; na—náo é; deva—semideus; asura—demónio; martya—ser 
“humano; tiryak—pássaro ou animal selvagem; na—nem; str 
“mulher; na—nem; sandah—assexuado; na—nem; pumán—homem; 
“na—nem; jantuh—ser vivo ou animal; na ayam—tampouco Ele é; 
'gunah—qualidade material; karma—atividade fruitiva; na—náo é; 
“sat—manifestação; na—nem; ca—também; asat—imanifestação; 
“nisedha-—do processo discriminatório neti neti (“isto não, isto náo””); 
“Sesah—Ele é o fim; jayatat—todas as glórias a Ele; asesah—que é 
“ilimitado. 
h TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus cria Suas diminutas partes in- 
“tegrantes, as jiva-tattvas, começando com o Senhor Brahmã, os se- 
“mideuses e as expansões do conhecimento védico [Sâma, Rg, Yajur 
e Atharva] e, também, todas as outras entidades vivas, móveis e 
“imóveis, com seus diferentes nomes e características. Assim como 
“as centelhas do fogo ou os raios brilhantes de sol emanam de sua 
“fonte e repetidas vezes imergem nela, a mente, a inteligência, os sen- 
tidos, os corpos materiais grosseiro e sutil e as contínuas transforma- 
ções dos diferentes modos da natureza — todos emanam do Senhor 
e voltam a imergir nEle. Ele não é semideus, demônio, ser huma- 
no, pássaro ou animal selvagem. Ele não é mulher, homem ou as- 
sexuado, tampouco é um animal. Ele não é uma qualidade material, 
uma atividade fruitiva, uma manifestação ou imanifestação. Ele é 
“a última palavra no processo de se discriminar “isto não, isto não”, 
e Ele é ilimitado. Todas as glórias à Suprema Personalidade de Deus! 
šas 
HDi: SIGNIFICADO 

Temos aqui uma descrição resumida da potência ilimitada da Su- 
prema Personalidade de Deus. Esse Ser Supremo atua em diferentes 
“fases, manifestando Suas partes integrantes, todas as quais recebem 
“ão mesmo tempo diferentes posições concedidas por Suas diferentes 
“potências (parãsya saktir vividhaiva $rayate). Cada uma das potências 
“está agindo de maneira bem natural (svabhâviki jfiâna-bala-kriyã 
“ca). Portanto, o Senhor é ilimitado. Na tat-samas cabhyadhikas ca 

te: nada é igual a Ele, e tampouco algo é maior do que Ele. 
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Embora: Ele Se. manifeste de muitas maneiras, pessoalmente, Ele 
nada tem a fazer (na tasya karyam karanam ca vidyate), pois tudo 
é feito pelas expansões de Suas energias ilimitadas. 


VERSO 25 


En aña fe 
afanan i 

ñas Ta Aga 
RARA AJ IRA 


Jijivise naham ¡hamuya kim 
antar bahis cavrtayebha-yonya 
icchami kalena na yasya viplavas 
tasyâtma-lokâvaranasya moksam 


Jijtvise—desejo continuar vivendo; na-—não; aham—eu; iha— 
nesta vida; amuyd—ou na: próxima vida (não quero continuar vi- 
vendo após salvar-me desta posição perigosa); kim-—qual'o valor; 
antah-—internamente; bahih—externamente; ca—e; âvrtayã-—coberto 
pela ignorância; ibha-yonyã—neste nascimento como um elefante; 
icchami—desejo; kalena—devido á influéncia do tempo; na—náo 
há; yasya—da qual; viplavah—aniquilagáo; tasya—isto; dtma-loka- 
avaranasya—da cobertura da auto-realização; moksam—ficar livre. 


TRADUÇÃO 
Não desejo continuar vivendo após libertar-me do ataque do cro- 
codilo. Qual a utilidade do corpo de um elefante coberto externa e 
internamente pela ignorância? Tudo o que desejo é livrar-me eterna- 
mente da cobertura da ignorância. Essa cobertura não é destruída 
pela influência do tempo. 


SIGNIFICADO 
Neste mundo material, toda entidade viva-está coberta pela es- 
curidão da ignorância. Portanto, os Vedas prescrevem que as pessoas 
devem aproximar-se do Senhor Supremo através do mestre espiri- 
tual, que é descrito no Gautamiya-tantra, o qual contém a seguinte 
oração feita em seu louvor: 
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om ajñana-timirandhasya 
jñananjana-Salakayá 

caksur unmilitam yena 
tasmai sri-gurave namah 


fereço minhas respeitosas reverências ao meu mestre espiritual, 
y com o archote do conhecimento, abriu meus olhos, os quais a 
idão da ignorância havia tornado cegos.” Embora talvez alguém 
pela existência neste mundo material, viver nele para sempre é 
impossível. Deve-se entender, entretanto, que essa luta pela existên- 
eia deve-se à ignorância, pois, na verdade, todo ser vivo é uma parte 
a do Senhor Supremo. Não há necessidade de se viver como 
ante ou homem, americano ou indiano; deve-se apenas desejar 
libertar-se do ciclo de nascimentos e mortes. Devido à ignorância, 
“consideramos que qualquer vida proporcionada pela natureza é feliz 
e agradável, porém, na vida degradada deste mundo material, desde 
do Senhor Brahma até a de uma formiga, ente algum pode 
“realmente ser feliz. Estamos fazendo tantos planos para vivermos 
felizes, porém, neste mundo material, por mais que tentemos ajustar- 
nos permanentemente a esta ou àquela vida, não pode haver felici- 
dade completa. 


VERSO 26 
Asi Aagi fais aan 
Parar a osa q a NRAN 


so "ham visva-srjam visvam 
avisvarit visva-vedasam 

visvatmánam ajam brahma 
pranato 'smi param padam 


= sah—isto; aham—eu (a pessoa que deseja libertar-se da vida ma- 
terial); visva-srjam—a Ele, que criou esta manifestação cósmica; 
visvam—o qual é Ele próprio a presença cósmica total; avisvam—em- 

Ele seja transcendental à manifestação cósmica; visva-vedasam— 
“que é o conhecedor ou ingrediente desta manifestação universal; 
visva-atmanam—a alma do Universo; ajam—que jamais nasce, cuja 
existência é eterna; brahma—o Supremo; pranatah asmi—ofereco 
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minhas respeitosas reverências; param— que é transcendental; padam-— 
o refúgio. 


TRADUÇÃO 

Portanto, desejando plenamente libertar-me da vida material, ofe- 
reço minhas respeitosas reverências a essa Pessoa Suprema que é o 
criador do Universo, que é Ele próprio a forma do Universo e que, 
não obstante, é transcendental a esta manifestação cósmica, Ele é 
o conhecedor supremo de todas as coisas deste mundo, a Superalma 
do Universo. Ele é o Senhor não-nascido, cuja posição é suprema. 
Ofereço-Lhe minhas respeitosas reverências. 


SIGNIFICADO 

Às vezes, quando se prega a bhakti-yoga, a consciência de Krsna, 
ao homem comum, as pessoas contestam: “Onde está Krsna? Onde 
está Deus? Pode você mostrá-lo a:nós?"” Neste verso, consta a-se- 
guinte resposta: se formos suficientemente inteligentes, deveremos 
saber que existe alguém que criou toda a manifestação cósmica, que 
forneceu os ingredientes desta manifestação cósmica, tendo, também, 
se transformado. neles, que existe eternamente, mas que não está 
dentro da manifestação cósmica. Basta alguém basear-se nesta pro- 
posição para que ele se sinta inclinado a oferecer respeitosas reverên- 
cias ao Senhor Supremo. Este'é o começo da vida devocional. 


VERSO 27 


Trafego go Mafia 
A ad SAA RO 


yoga-randhita-karmáano. 
hrdi yoga-vibhavite 

yogino yam prapasyanti 
Yogesam tam nato 'smy aham 


yoga-randhita-karmānah—pessoas cujas reações às atividades frui- 
tivas foram queimadas. pela bhakti-yoga; hrdi—no âmago do co- 
ração; yoga-vibhāvite—completamente puras e limpas; yoginah— 
místicos competentes; yam-—a Suprema Personalidade de Deus que; 
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prapasyanti—vêem diretamente; yoga-isam-—a essa Suprema Perso- 
de Deus, o mestre de toda a yoga mistica; tam—a Ele; 
1h asmi—oferecendo reveréncias; aham-—<eu. 


ls TRADUÇÃO 
“Ofereço minhas respeitosas reverências ao Supremo, a Superalma, 
mestre de toda a yoga mística, o qual é visto no âmago do cora- 
pelos místicos perfeitos quando, através da prática de bhakti-yoga, 
estão completamente puros e livres das reações de atividades fruitivas. 


SIGNIFICADO 
“Gajendra, o rei dos elefantes, simplesmente reconheceu que deve 
haver alguém que criou esta manifestação cósmica e forneceu-lhe 
Os ingredientes. Isso deve ser aceito por todos, mesmo pelos mais 
“Obstinados ateistas. Por que, então, os não-devotos e os ateistas não 
item isto? É porque eles estão contaminados pelas reações de 
“suas atividades fruitivas. Todos devem livrar-se de toda a sujeira 


acumulada dentro do coração devido às-atividades fruitivas realiza- 
das consecutivamente. Deve-se lavá-la praticando bhakti-yoga. Yoga- 
randhita-karmánah. Enquanto alguém estiver coberto pela natureza 
material, agindo sobre ele através dos modos de ignorância e paixão, 
não terá possibilidade de compreender o Senhor Supremo. Tadã 
rajas-tamo-bhavah kama-lobhadayas ca ye. Ao livrar-se dos modos 
da ignorância e paixão, a pessoa liberta-se das qualidades infimas — 
kama e lobha, luxúria e cobiça. 

Hoje em dia, há muitas escolas de yoga que, através da prática 
de voga, encorajam as pessoas a desenvolverem seus desejos luxurio- 
sos e sua cobiça. As pessoas, portanto, gostam muito da suposta 
prática de yoga. Entretanto, descreve-se aqui a verdadeira prática 
de yoga. Como se afirma autorizadamente no Srimad-Bhagavatam 
(12.13.1), dhyanavasthita-tad-gatena manasã pasvanti yam yoginah: 
“YogT é aquele que sempre medita nos pés de lótus da Suprema Perso- 
“nalidade de Deus. Isto também é confirmado no Brahma-sarhita (5.38): 


premáñjana-cchurita-bhakti-=vilocanena 
santah sadaiva hrdayesu vilokayanti 

vam Syâmasundaram acintya-guna-svarâpam 
govindam adi-purusam tam aham bhajami 
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“Adoro Govinda,-o Senhor primordial, que 'é -Syamasundara, -o 
próprio Krsna, com inúmeros: atributos: inconcebíveis, a quem os 
devotos puros vêem no âmago de seus corações com olhos devocio- 
nais ungidos com o bálsamo do amor.” O bhakti-yogī constante- 
mente vé $yâmasundara — o belo Senhor Krsna com Sua tez morena. 
Porque se julgava um animal comum, Gajendra, o rei dos elefan- 
tes; achava que não podia ver o Senhor. Em sua humildade, pensava 
que não tinha condições de praticar yoga, Em outras palavras, como 
podem aqueles que são como animais absortos no conceito de vida 
corpórea e que não têm pureza de consciência praticar yoga? Nos 
dias atuais, as pessoas que não controlam seus sentidos, que não 
compreendem filosofia e que;não; seguem os princípios religiosos 
ou as regras e regulações querem mesmo assim fazer-se passar por 
yogis. Esta é a maior aberração na prática da yoga mística, 


VERSO 28 
añ AREA 
aaa 


STAR GA 
AAA RCA 


namo namas tubhyam asahya-vega- 
sakti-trayayakhila-dht-gunaya 

prapanna-palaya duranta-saktaye 
kad-indrivânam anavapya-vartmane 


namah-—ofereço minhas respeitosas reverências; namah—volto a 
oferecer minhas respeitosas reverências; tubhyam-—a Vós; asahya— 
descomunais; vega—forcas; sakti-trayaya—á Pessoa Suprema, que 
tem trés classes de poténcias; akhila—do Universo; dhi—para a inte- 
ligéncia; gunaya—que aparece como os objetos dos sentidos; prapanna- 
páalaya—ao Supremo, que dá refúgio ao rendido; duranta-Saktaye— 
que possui energias dificílimas de serem superadas; kat-indriyanam—ás 
pessoas incapazes de controlar os sentidos; anavapya—que é inaces- 
sível; vartmane—no caminho. 
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TRADUÇÃO 


H Senhor, com Vossa força descomunal, controlais as três classes 
energia. Vós apareceis como o reservatório de todo o prazer sen- 
e o protetor das almas rendidas. Possuís energia ilimitada, 
sois inacessível àqueles que são incapazes de controlar os senti- 

» Repetidas vezes, ofereço-Vos minhas respeitosas reverências. 


SIGNIFICADO 
o, cobiça e luxúria são três forças contundentes que impedem 
pessoas de concentrarem-se nos pés de lótus da Suprema Persona- 
de Deus. Essas forças agem porque o Senhor Supremo não 
te em ser compreendido pelos náo-devotos: e ateístas. En- 
tanto, quando alguém rende-se aos pés de lótus do Senhor, esses 
limentos são removidos, e ele pode: compreender 'a Suprema 
idade de Deus. Portanto, o Senhor é o protetor da alma 
ida. Ninguém pode tornar-se devoto enquanto não se render 
os pés de lótus do Senhor. Então, o Senhor, internamente, dá-lhe 
ligência mediante a qual ele pode voltar ao lar, voltar ao Supremo. 


VERSO 29 
ari RA AAA | 
dq afise N 


nāyarı veda svam ātmānarı 
yac=-chaktyaham-dhiya hatam 

tam duratyaya-mahátmyam 
bhagavantam ito “smy aham 


" na—não; ayam-—pessoas em geral; veda—conhecem; svam— 

ópria; dtmanam—identidade; yat-saktyã—por cuja influência; 

-—sou independente; dhiya-—por esta inteligência; hatam—der- 

idas ou cobertas; tam—a Ele; duratyaya—dificilmente entendidas; 

atmyam—cujas glórias; bhagavantam—da Suprema Personalidade 
Deus; itah—aceitando o refúgio; asmi aham-—estou. 


TRADUÇÃO 
eço minhas respeitosas reverências à Suprema Personalidade 
s. Sob o influxo de Sua energia ilusória, a jiva, que é parte 
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integrante de Deus, esquece-se de sua verdadeira identidade devido 
ao conceito de vida corpórea. Refugio-me na Suprema Personalidade 
de Deus, cujas glórias dificilmente são entendidas. 


SIGNIFICADO 

Comose afirma no Bhagavad-gitã, toda entidade viva '— quer 
nos refiramos a ser humano, semideus, animal, pássaro, abelha ou 
a que quer que seja — é parte integrante da Suprema Personalidade 
de Deus. O Senhor e a entidade viva estão intimamente relaciona- 
dos:como pai e filho. Infelizmente, devido ao contato material, a en- 
tidade viva se esquece disto-e, julgando-se independente, traça os 
seus próprios planos atravésdos quais procura desfrutar deste mundo 
material. Esta ilusão (mayã) é muito difícil de alguém superá-la. 
Porque tem o desejo de esquecer-se da-Suprema Personalidade de 
Deus e:de fazer seu próprio plano para desfrutar deste mundo mate- 
rial, a entidade viva fica sob a-cortina de mãyã. Enquanto persistir 
esta contaminação, a alma condicionada será incapaz de entender 
sua verdadeira identidáde e perpetuamente continuará sob esta ilusão, 
vida após vida. Ato grha-ksetra-sutâpta-vittair janasya moho 'yam 
aharh mameti (Bhãg. 5.5.8). Enquanto não se iluminar de modo a 
entender sua verdadeira posição, a entidade viva sentir-se-á atraída 
à vida material, ao lar, ao país ou ao campo, à sociedade, aos filhos, 
família, comunidade, saldo bancário e assim por- diante. Cober- 
ta por tudo isso, ela continuará pensando: “Eu sou este corpo, e 
tudo relacionado com este corpo é meu.” Este conceito de vida 
material é extremamente difícil de ser superado, mas quem segue o 
exemplo de Gajendra, orei dos elefantes, e rende-se à Suprema Per- 
sonalidade de Deus chega à iluminação encontrada na plataforma 
Brahman. 


brahma-bhútah prasannatma 
na socati na kanksati 

samah sarvesu bhiitesu 
mad-bhaktim labhate param 


“Aquele que está transcendentalmente situado entende de imediato 
o Brahman Supremo e torna-se cheio de júbilo. Jamais se lamenta 
nem deseja ter nada; ele é equânime com todas as entidades vivas. 
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ste estado, ele passa a Me prestar serviço devocional puro.” (Bg. 
.54) Como está na perfeita plataforma Brahman, o devoto não 
iveja de nenhuma outra entidade viva (samah sarvesu bhiitesu). 


VERSO 30 


sia sim 


anena RaRa lol 


sresuka uvaca 
evam gajendram upavarnita-nirvisesam 
brahmadayo vividha-linga-bhidabhimanah 
naite yadopasasrpur nikhilatmakatvat 
tatrakhilamara-mayo harir avirastt 


sresukah uvaca—Sti Sukadeva Gosvami disse; evam—dessa ma- 
; gajendram-—do rei dos elefantes, Gajendra; upavarnita—cuja 
crição; nirvisesam—não dirigida a alguma pessoa em particular 
ao Supremo, embora ele não soubesse quem era o Supremo); 
ma-adayah—os semideuses, começando com Brahmã, Siva, 
a e Candra; vividha—variedades; linga-bhidã—com formas se- 
das; abhimanah—considerando-se autoridades separadas; na— 
ete—todos eles; yada—quando; upasasrpuh—se aproximaram; 
khila-atmakatvat—porque a Suprema Personalidade de Deus é a 
iperalma- de todos; tatra—aliy akhila—do Universo; amara- 
ayah—consistindo nos semideuses (que'são apenas partes externas 





do corpo); harih-—a Suprema Personalidade de Deus, que pode tirar 


y avirasit—apareceu (diante do elefante). 


TRADUÇÃO 
Sri Sukadeva Gosvami prosseguiu: Quando descrevia a autoridade 
prema sem mencionar alguma pessoa em particular, o rei dos ele- 
não invocou os semideuses, encabeçados pelo Senhor Brahma, 
or Siva, Indra e Candra. Logo, nenhum deles aproximou-se 
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do elefante. Entretanto, porque éa Superalma, Purusottama, a Per- 
sonalidade de Deus, o Senhor Hari apareceu diante de Gajendra. 


SIGNIFICADO 

Através de sua descrição, Gajendra aparentemente estava dirigindo- 
se à autoridade suprema, embora não soubesse quem era essa auto- 
ridade suprema. Ele conjeturou: “Existe uma autoridade suprema 
que está acima de tudo.” Nestas circunstâncias, as várias expansões 
do Senhor, tais como o Senhor Brahma, o Senhor Siva, Candra e 
Indra, pensaram; ““Gajendra não está pedindo nossa ajuda. Ele está 
pedindo a ajuda do Supremo, que é superior a todos nós.” Como 
Gajendra descreveu, o Senhor Supremo tem várias partes integran- 
tes, incluindo os semideuses, os seres humanos e os animais, todas 
as quais apresentam suas próprias formas. Embora os semideuses 
estejam encarregados de administrar diferentes aspectos do Univer- 
so, Gajendra julgou que eles eram incapazes de salvá-lo. Harim 
vinã naiva mrtim taranti: ninguém pode salvar ninguém -dos perigos 
apresentados sob a forma de nascimento, morte, velhice e doença. 
Somente a Suprema Personalidade de Deus pode resgatar alguém 
dos perigos da existência material, Portanto, para livrar-se desta exis- 
tência perigosa, a pessoa inteligente aproximar-se-á da Suprema Per- 
sonalidade de Deus, e não ide algum-semideus..Como se confirma 
no Bhagavad-gītā (1.20), kāmais tais-tair hrta-jñānāh prapadyante 
'nya-devatâh: aqueles que não são inteligentes aproximam-se de di- 
versos semideuses em busca de benefícios materiais temporários, 
Na verdade, entretanto, esses.semideuses náo podem resgatar as en- 
tidades vivas dos perigos da existéncia material. Como tantas outras 
entidades vivas, os semideuses são-meras partes externas do corpo 
transcendental da Suprema Personalidade de Deus. Como se afirma 
nos;mantras védicos: sa datmá añgány anya devatah. Dentro do corpo 
está a! dtma, a alma, ao passo. que as várias partes do: corpo, tais 
como as mãos e as pernas, são externas. De modo semelhante, a 
ātmā de toda a manifestação cósmica é Narãyana, o Senhor Visnu, 
e todos os semideuses, seres humanos e outras entidades vivas são 
partes de Seu corpo. 

Pode-se concluir também que, como a árvore vive à força de sua 
raiz, e, quando-a raiz é nutrida com água, todas as partes da árvo- 
re-são nutridas, deve-se adorar a Suprema Personalidade de Deus, 
que é a raiz da qual tudo se origina. Embora seja muito difícil de 
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alcançado, a Suprema Personalidade de Deus está muito perto 
nós porque vive dentro de nossos corações. Tão logo percebe 
alguém está buscando Seu favor-e rende-se: por completo, o 
nhor naturalmente entra em ação. Portanto, embora os semi- 
não tivessem se prontificado a ajudar Gajendra, a Suprema 
idade de Deus, devido à sua oração fervorosa, imediatamente 
eceu diante dele. Isto não significa que os semideuses estivessem 
contra Gajendra, pois, na verdade, quando o Senhor Visnu 
dorado, todos os 'semideuses também são adorados. Yasmin 
e jagat tustam: se a Suprema Personalidade de Deus está satis- 
todos ficam satisfeitos. 


yathã taror mila-nisecanena 
trpyanti tat-skandha-bhujopasakhah 
prânopahãrãc ca yathendrivanârm 
tathaiva-sarvarhanam acyutejyã 


o ato de alimentar o estômago vivifica os sentidos e- -os membros 

“do corpo, do mesmo modo, o simples fato de a Suprema Personali- 

de Deus ser adorado através do serviço devocional satisfaz au- 

f aticamente os semideuses, que são partes dessa Personalidade 

Suprema.” (Bhãg. 4.31.14) Quando a Suprema: Personalidade de 
Deus é adorado, todos os semideuses ficam satisfeitos. 


VERSO 31 


iaaa fa: 
A fra RAR: aaa | 
sa mea AREA 
ASA A Aa: MN 


tam tadvad artam upalabhya jagan-nivasah 
stotram nisamya divijaih saha samstuvadbhih 

chandomayena garudena samuhyamãnas 
cakrayudho "bhyagamad àsu yato gajendrah 
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tam-—a ele (Gajendra); tadvat-—daquela maneira; artam—que es- 
tava muito deprimido (porque foi atacado pelo crocodilo); upala- 
bhya-—entendendo; jagat-nivasah—o Senhor, que existe em toda 
parte; srotram—a oragáo; nisamya—ouvindo; divijaih=-os cidadãos 
dos planetas celestiais; saha—com; :samstuvadbhih—que também 
ofereciam suas oracdes; chandomayena—com a velocidade que Ele 
desejava; garudena—por Garuda; samuhyamanah—sendo carrega- 
do; cakra—portando Seu disco; ayudhah—e outras armas, tais como 
a. maca; abhyagamat—chegou; dsu—imediatamente; yatah—onde; 
gajendrah—se encontrava Gajendra, o rei dos elefantes. 


TRADUÇÃO 
Após perceber a situação periclitante de Gajendra, que havia ofe- 
recido suas orações, a Suprema Personalidade de Deus, Hari, que 
está em toda parte, apareceu com os 'semideuses, que Lhe ofereciam 
orações. Portando Seu disco e outras armas, Ele, montado nas costas 
de Seu carregador Garuda que o levava com grande velocidade, apa- 
receu de acordo com o Seu desejo. Assim, Ele surgiu diante de Gajendra. 


SIGNIFICADO 

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura sugere especificamente que, 
uma vez que Gajendra estava numa situação tão dificil e orava pela 
misericórdia da Suprema Personalidade de Deus, os semideuses, 
que poderiam ter ido imediatamente em seu socorro, hesitaram em 
aproximar-se. Como consideraram que a oração de Gajendra dirigia- 
se ao Senhor, sentiram-se ofendidos, e isto, em si mesmo, era ofen- 
sivo. Consegiientemente, quando o Senhor foi até lá, eles também 
O acompanharam e ofereceram-Lhe orações para que sua ofensa pu- 
desse ser perdoada. 


VERSO 32 


sata gia mat 


e RÃ NATA URI 

















findo Seu disco; utksipya—erguendo; sa-ambuja-karam—sua tromba, 


Dfereço-Vos minhas respeitosas.reverências. 






















Tat te 'nukampârm susamiksamânah. Quando está em sério perigo, 
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so “ntah-sarasy urubalena grhita arto 

drstvã garutmati harira kha upãtta-cakram 
utksipya sambuja-karam giram aha krcchran 
nárayanakhila-guro bhagavan namas te 







h—ele (Gajendra); antah-sarasi—na água; uru-balena—com 
força; grhitah—que fora agarrado pelo crocodilo; artah-—e 
Îrendo severamente; drstva-—ao ver; garutmati--sobre as costas 
Garuda; harim—o Senhor; khe—no céu; upátta-cakram—bran- 








tamente com uma flor de lótus; giram ãha—pronunciou as pala- 
krcchrãt—com muita dificuldade (devido à sua posição precá- 
nãrâyana—ó meu Senhor Naráyana; akhila-guro—ó Senhor 
iversal; bhagavan—ó Suprema Personalidade de Deus; namah te— 






TRADUÇÃO 
Gajendra fora violentamente agarrado pelo crocodilo na água e 
fia dores agudas, porém, ao ver que no céu, Nárâyana, brandin- 
o Seu disco, vinha montado nas costas de Garuda, imediatamente 
hou uma flor de lótus com sua tromba, e, com muita dificuldade 
ido à sua posi dolorosa, pronunciou as seguintes palavras: 
“Ó meu Senhor, Nārāyaņa, mestre do Universo, ó Suprema Perso- 
lade de Deus, ofereço-Vos minhas respeitosas reverências.” 










bt SIGNIFICADO 
+ O rei dos elefantes ansiava tanto por ver a Suprema Personalidade 
e Deus que, ao notar o Senhor aparecendo no céu, ele, com muita 
uma voz débil, ofereceu respeitos ao Senhor, O devoto não 
idera arriscada uma posição- perigosa, pois, em tal posição pe- 
sa, pode, com muito êxtase, orar fervorosamente ao Senhor. 
, O devoto vê que o perigo oferece uma boa oportunidade. 












devoto vê que referido perigo deve-se à imensa misericórdia do 
enhor porque é então que lhe'strge uma oportunidade de pensar 
Senhor mui sinceramente:e com atenção fixa. Tat te “nukampâm 
amiksamáno bhurijana evatma-krtam vipakam (Bhãg. 10.14.8). 
não acusa'a Suprema Personalidade de Deus de haver deixado 
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seu devoto cair em condição tão perigosa. Ao contrário, considera 
essa condição perigosa como sendo devida a suas más ações pas- 
sadas e aceita-a como uma ocasião propícia para orar ao Senhor e 
agradecer o fato de ter recebido semelhante oportunidade. Quando 
o devoto vive dessa maneira, sua salvação — sua volta ao lar, sua 
volta aoSupremo — está garantida. Podemos ver que isto é verda- 
de tomando como ponto de referência o exemplo de'Gajendra, que 
ansiosamente orou ao Senhor e com isto recebeu prontamente a opor- 
tunidade de retornar ao lar, de retornar ao Supremo. 


VERSO 33 


ddeu aa: arar 

ameng O: RA | 
a Ana 

daai afgaf NRR 


tam viksya piditam ajah sahasavatirya 
sa-graham asu sarasah krpayojjahara 

grahad vipatita-mukhad arina gajendram 
sarhpasyatârh harir amam ucad ucchrivanam 


tam—a ele (Gajendra); viksya—após ver (naquela condição); pT- 
ditam—que estava muito aflito; ajah—o náo-nascido, a Suprema 
Personalidade de Deus; sahasa—de súbito; avatirya—descendo (das 
costas de-Garuda); sa-grâham-—com o crocodilo; asu-—imediata- 
mente; sarasah—da água; krpaya—por grande misericórdia; uj- 
jähāra>titou; grāhāt—docrocodilo; vipātita—separou; mukhāt—dāa 
boca;arinã—com o disco; gajendram—Gajendra; sampasyatāmi—que 
olhavam; harih--a Suprema Personalidade de Deus; amúm—a ele 
(Gajendra); :ucat—salvou; ucchrivanam—na presenca de todos os 
semideuses. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, vendo Gajendra naquela posição aflitiva, a não- 
nascida Suprema Personalidade de Deus, Hari, agindo por Sua mi- 
sericórdia imotivada, imediatamente desceu das costas de Garuda 
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u da água o rei dos elefantes, juntamente com o crocodi- 

Então, na presença de todos os semideuses, que contemplavam 

cena, o Senhor, arremessando Seu disco, decepou a boca do cro- 
lo. Dessa maneira, Ele salvou Gajendra, o rei dos elefantes. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Oitavo 
to, Terceiro Capítulo, do Śrīmad-Bhāgavatam, intitulado “As 
que Gajendra ofereceu em sinal de rendição.” 




























CAPÍTULO QUATRO 


Gajendra retorna ao mundo espiritual 







Este Quarto Capítulo descreve o nascimento anterior de Gajendra 
do crocodilo. Ele narra como o crocodilo tornou-se um Gandharva 
E como Gajendra tornou-se um associado da Suprema Personalidade 
Deus. 
No planeta Gandharva, havia um rei cujo nome era Húhú. Certa 
, esse rei divertia-se na água com mulheres, e, nesse folguedo, 
deu um puxão na perna de Devala Rsi, que também se banha- 
na água. Com isto, o sábio ficou muito irado e imediatamente 
Idiçoou-o a tornar-se um crocodilo. O rei Húhú ficou muito 
batido ao receber aquela maldição, e implorou o perdão do sábio, 
sentindo piedade, deu-lhe a bênção de que libertar-se-ia quando 
jendra fosse salvo pela Suprema Personalidade de Deus. Então, 
crocodilo foi libertado quando Narãyana matou-o. 
Quando, por misericórdia do Senhor, tornou-se um dos associa- 
bs do Senhor em Vaikuntha, Gajendra obteve quatro braços. Esta 
lista chama-se sarúpya-mukti, ou'a liberação na qual se re- 
um corpo espiritual exatamente igual ao de Naráyana. Em 
| nascimento anterior, Gajendra fora grande devoto do Senhor 
|. Chamado Indradyumna, ele era o rei da região de Tâmila: 
lindo os princípios védicos, esse rei afastou-se da vida familiar 
struiu uma pequena cabana nas colinas Malayacala, onde, em 
Êncio, sempre adorava a Suprema Personalidade de Deus. Agastya 
juntamente com muitos discípulos, certa vez aproximou-se do 
ama do rei Indradyumna, porém, como meditava na Suprema 
lidade de Deus, o rei não recebeu Agastya Rsi apropriada- 
Daí, o rsi ficou muito irado e amaldiçoou'o rei a tornar- 
um elefante rude. Em conseqiiência dessa maldição, o'rei nasceu 
o elefante e esqueceu-se de todas as suas atividades devocionais 
eriores. Entretanto, em seu nascimento como elefante, quando 
bi perigosamente atacado pelo crocodilo, ele lembrou-se do servi- 
ocional que realizara em sua vida passada e, então, veio-lhe 
ibrança uma oração que aprendera naquela vida. Devido a essa 
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oração, ele voltou a receber a misericórdia, do Senhor. Assim, foi 
imediatamente libertado, e tornou-se um dos associados do Senhor 
que têm quatro braços. 

Na conclusão deste capítulo, Sukadeva Gosvâmi descreve a boa 
fortuna do elefante. Sukadeva Gosvámi diz que quem ouve a nar- 
ração da liberação de Gajendra pode também obter a oportunidade 
de libertar-se. Sukadeva Gosvâmi descreve isto vividamente, e nessa 
altura o capítulo termina. 


VERSO 1 


TA TA 
a aña amg: | 
BUS; FEN die: A RI 


srrsuka uváca 
tada devarsi-gandharvá 
hrahmesâna-purogamâh 
mumucuh kusumasârarm 
samsantah karma tad dhareh 


sri-sukah' uvaca-—Sri Sukadeva Gosvámi disse; tada—naquele 
momento (em que Gajendra foi libertado); deva-rsi-gandharvãh—os 
semideuses, Os sábios e os; Gandharvas; brahma-isana-puro- 
gamãh-—encabeçados pelo Senhor Brahmā e pelo. Senhor Siva; 
mumucuh-—derramaram; kusuma-àsãram-—uma cobertura de flores; 
samsantah—enquanto louvavam; karma-—atividade transcendental; 
tat—esta: (gajendra-moksana); hareh-—da Suprema Personalidade 
de Deus. 


TRADUÇÃO 
Sri Sukadeva Gosvami disse: Quando o Senhor libertou Gajendra, 
o rei dos elefantes, todos os semideuses, sábios e Gandharvas, enca- 
beçados por Brahmã e Siva, louyaram essa atividade da Suprema 
Personalidade de Deus e derramaram flores sobre o Senhore Gajendra. 


SIGNIFICADO 


Através deste capítulo, fica bem claro que grandes sábios como 
Devala Rsi, Nãrada- Muni e Agastya Muni, ás vezes, amaldigoam 
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m. Entretanto, a maldição lançada por essas personalidades é 

fato uma bênção. Tanto o crocodilo, que fora um Gandharva 

m sua vida anterior, quanto Gajendra, que fora um rei chamado 

dradyumna, foram amaldiçoados, mas acabaram ganhando. Indra- 

, em seu nascimento como elefante, alcançou a salvação e 

prnou-se um associado pessoal do Senhor em Vaikuntha, e o croco- 

ilo voltou a ser um Gandharva. Em muitas passagens, encontra- 

mos evidências de que a maldição lançada por um grande santo ou 
evoto não é uma maldição, mas uma bênção. 


VERSO 2 


ig fa al aa 
ARO Agraga: ENTR 11% II 


nedur dundubhayo divyã 
gandharvã nanrtur jaguh 

rsayas câranãh siddhãs 
tustuvuh purusottamam 


neduh—soaram; dundubhayah—timbales; divyah—no céu do sis- 
planetário superior; gandharvah—residentes de Gandharvaloka; 
'h—dangaram; jaguh—e cantaram; rsayah—todos os sábios 


uttamam—á Suprema Personalidade de Deus, Purusottama, o 
hor dos varões. 


TRADUÇÃO 
| Timbales soaram nos planetas celestiais, os habitantes de Gandharva- 
Ka começaram a dançar e cantar, enquanto os grandes sábios e 
habitantes de Caranaloka e Siddhaloka ofereciam orações a Puru- 
, à Suprema Personalidade de Deus. 


VERSOS 3—4 


sae ada En | 
qa ema aa 13 
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que AAA | 
UA AA AAA 11 


yo 'sau grahah sa vai sadyah 
paramascarya-riipa-dhrk 
mukto devala-Sapena 
húhúr gandharva-sattamah 


pranamya Sirasadhisam 
uttama-Slokam avyayam 

agâyata yaso-dhama 
kirtanya-guna-sat-katham 


yah—aquele que; asau—isto; grahah-—tornou-se um crocodilo; 
sah—ele; vai—na verdade; sadyah—imediatamente; parama—muito 
bela; ascarya—maravilhoso; ri pa-dhrk—possuindo a forma (de sua 
posição original como Gandharva); muktah-—foi libertado; devala- 
sSãpena—pela maldição lançada por Devala Rsi; hhâh—cujo nome 
anterior era Húhú; gandharva-sattamah—o melhor habitante de 
Gandharvaloka; pranamya—oferecendo suas reverências; gira- 
sa—com a cabega; adhisam—ao mestre supremo; utrama-Slokam— 
que é adorado com os versos mais seletos; avyayam—que é o eterno 
supremo; agayata—ele começou a cantar; yasah-dhâma-—as glórias 
do Senhor; kirtanya-guna-sat-katham-—cujos passatempos e qualidades 
transcendentais são gloriosos. 


TRADUÇÃO 

O melhor dos Gandharvas, o rei Húhú, tendo sido amaldiçoado 
por Devala Muni, tornara-se um crocodilo. Agora, tendo sido liber- 
tado pela Suprema Personalidade de Deus, assumiu uma belíssima 
forma de Gandharva. Compreendendo quem propiciara essa mise- 
ricórdia, ele imediatamente ofereceu suas respeitosas reverências, 
curvando a cabeça e começou a recitar orações bem apropriadas 
ao Senhor transcendental, o eterno supremo, que é adorado pelos 
versos mais seletos. 
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SIGNIFICADO 

"A história de como o Gandharva tornou-se um crocodilo será des- 
ta mais tarde. A maldição pela qual o Gandharva teve de as- 
essa posição na verdade foi uma bênção, e não uma maldição. 
linguém deve ficar desgostoso quando uma pessoa santa o amaldiçoa, 
essa maldição acaba sendo uma bênção. O:Gandharva tinha a 
mentalidade de um habitante do sistema planetário celestial, e, até 
ele se tornasse um associado do Senhor Supremo, seriam neces- 
irios milhões e milhões de anos. Entretanto, porque fora amaldiçoa- 
do por Devala Rsi, ele tornou-se um crocodilo e apenas em uma vida 
az afortunado para ver a Suprema Personalidade de Deus face 
face e ser promovido ao mundo espiritual para tornar-se um dos 
ociados do Senhor. Igualmente, Gajendra também foi libertado 
la Suprema Personalidade de Deus quando se livrou da maldição 

ada por Agastya Muni, 


VERSO 5 


Asar Sia alinea sore am | 
area quad A 


so “nukampita isena: 
parikramya pranamya tam 
lokasya pasyato lokam 
svam agân mukta-kilbisah 


= sah--ele (o rei Huhi); anukampitah—sendo favorecido; ¡$ena— 
o Senhor Supremo; parikramya-—circum-ambulando; pranamya — 
ecendo reverências; tam-—a Ele; lokasya-—a todos:os semideuses 


“e homens; pasyatah-—enquanto viam; lokam-—ao planeta; svam— 


próprio; agāt—voltou; mukta—estando: livre; kilhisah-—das 
de-seu pecado; 


TRADUÇÃO 
a sido favorecido pela imotivada misericórdia da Suprema 
ade de Deus e tendo reassumido sua forma original, o rei 
eircum-ambulou o Senhor e ofereceu-Lhe reverências. Então, 
presença de todos os semideuses, encabeçados por Brahma, retor- 
a Gandharvaloka. Ele ficara livre de todas as reações pecaminosas. 
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VERSO 6 


Ri area Amara | 
mÀ maA aaa 1111 


gajendro bhagavat-sparsad 
vimukto “jnana-bandhanãt 

prapto bhagavato rapar 
pita-vasas catur-bhujah 


gajendrah—Gajendra, o rei dos elefantes; bhagavat-sparsat—por 
ter sido tocado pela mão'da Suprema Personalidade de Deus; vimuk- 
tah—libertou-se imediatamente; ajfiana-bandhanãt-—de toda espécie 
de ignorância, especialmente da concepção de vida corpórea; prap= 
tah—alcancou; bhagavatah—da Suprema: Personalidade de Deus; 
rúpam—os mesmos traços corpóreos; pita-vasah—vestindo roupas 
amarelas; catuh-bhujah-—e com' quatro mãos, com concha, maça, 
disco e lótus, 


TRADUÇÃO 

Porque fora tocado diretamente pelas mãos da Suprema Persona- 
lidade de Deus, Gajendra, o rei dos elefantes, libertou-se imediata- 
mente de toda a ignorância e cativeiro materiais. Assim, recebeu a 
salvação sárúpya-mukti, mediante a qual adquiriu os mesmos traços 
corpóreos do Senhor, usando roupas amarelas e possuindo quatro 
braços. 

SIGNIFICADO 

Se alguém é favorecido pela Suprema Personalidade de Deus-e 
seu corpo grosseiro tem'o privilégio de ser tocado pelo Senhor, seu 
corpo passa a ser espiritual, e ele pode voltar ao lar, voltar ao Su- 
premo. Quando seu corpo foi tocado pelo Senhor, Gajendra assumiu 
um corpo espiritual. Igualmente, Dhruva Maharája assumiu seu 
corpo espiritual através desse mesmo processo. Arcanã-paddhati, 
prestar à Deidade adoração diária, dá'a alguém a oportunidade de 
tocar'o corpo da Suprema Personalidade de Deus, e, assim, propi- 
cia-lhe a imensa fortuna de obter um corpo espiritual e voltar ao Su- 
premo. Não apenas tocando o corpo do Senhor Supremo, mas pelo 
simples fato de ouvir Seus passatempos, cantar Suas glórias, tocar 
Seus pés e oferecer adoração — em outras palavras, prestando algum 


8l Gajendra retorna ao mundo espiritual 


igo ao Senhor — a pessoa consegue purificar-se da contaminação 
al. É isto o que ocorre quando se toca no Senhor Supremo. 
le que é devoto puro (anyabhilasita-$anyam) e age de acordo 
m'os sastras e as palavras da Suprema Personalidade de Deus de- 


rto 'purifica-se, e, como Gajendra, assume um corpo espiritual e 


ao lar, volta ao Supremo. 
VERSO 7 


adaga qu qeit gASTEN: | 
maa a eni aaa: S 


sa vai púrvam abhúd raja 
pandyo dravida-sattamah 

indradyumna itikhyato 
visnu-vrata-parayanah 


1h—este elefante (Gajendra); vai—na verdade; púrvam—anterior- 
nte; abhat—foi; raja—um rei; pandyah-—da região: conhecida 
Pandya; dravida-sat-tamah—o melhor entre os nascidos em 
-desa, sul da Índia; indradyumnah-=chamado -Mahãrája 


era um vaisnava primoroso, sempre ocupado a serviço do Senhor. 


TRADUÇÃO 
Este Gajendra fora anteriormente um vaisnava e o rei da região 
hecida como Pándya, que fica na província de Dravida [sul da 
ja]. Em sua vida anterior, fora Indradyumna Maharaja. 


VERSO 8 


AUFRIR ATAI 
qa Pit cg] 

sann agis 
amaaa FAITA: NC 


sa ekadaradhana-kala atmaván 
grhita-mauna-vrata TSvaram harim 
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¡jata-dharas tapasa apluto 'cyutam. 
samarcayam ása kulacalasramah 


sah—esse Indradyumna Maharaja; ekada—certa vez; drâdhana- 
kale--no momento de adorar a Deidade; 2tmaván—ocupado em 
serviço devocional, meditando com muita atenção; grhita-—tendo as- 
sumido; mauna-vratah—o voto de silêncio (não falando com ninguém); 
Isvaram—o controlador supremo; harim-—a Personalidade de Deus; 
Jata-dharah-—com madeixas entrançadas; tâpasah-—sempre ocupado 
em austeridades; aplutah-=sempreimerso em amor à Suprema Per- 
sonalidade de Deus; acyutam-—o Senhor infalível; samarcayâm àsa— 
estava adorando; kulacala-asramah—fez seu ásrama em Kulácala 
(as colinas Malaya). 


TRADUÇÃO 
Indradyumna Maharája apartou-se da vida familiar e foi para 
colinas Malaya, onde seu asrama consistia numa pequena cabana. 
Ele usava o cabelo entrançado, formando várias madeixas, e sempre 
executava austeridades. Certa vez, enquanto observava voto de silên- 
cio, estava plenamente ocupado em adorar o Senhor e absorto no 
êxtase de amor ao Supremo. 


VERSO 9 


CURAR S 


yadrcchayā tatra maha-yasã munih 
samágamac chisya-ganaih parisritah 

tam viksya tiisnim akrtarhanadikar 
rahasy upasinam rsis cukopa ha 


Jadrechayd—por sua própria vontade (sem ser convidado); tatra— 
lá; maha-yasah—muito célebre e famoso; munih—Agastya Muni; 
samagamat—chegou;: sisya-ganaih—pelos seus: discípulos; parisri- 
tah-—rodeado; tam—a: ele; viksya=-vendo; tiisnim-— silencioso; 
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a-arhana-adikam—sem oferecer uma recepção respeitosa; raha- 
num lugar solitário; upasinam-—sentado em meditação; rsih—o 
sábio; cukopa—ficou muito irado; ha-—assim aconteceu. 


TRADUÇÃO 
nto Indradyumna Mahãrája ocupava-se em meditação extá- 
y Adorando a Suprema Personalidade de Deus, o grande sábio 
Muni chegou ali, cercado por seus discípulos. Ao ver que 
ja Indradyumna, o qual se sentava num lugar solitário, per- 
ecia silencioso e não o recebeu segundo a etiqueta, o Muni ficou 
o irado. 


VERSO 10 


aq m: mR a TA lloll 


tasmã imam sâpam adãd asâdhur. 
ayam durātmākrta-buddhir adya 

vipravamanta visatám tamisram 
yathá gajah stabdha-matih sa eva 


tasmai—a Maharaja Indradyumna; imam_—esta; Sapam—maldicáo; 


t—deu; asádhuh—nem um pouco cortés; ayam—esta; durátma— 
a degradada; akrta—sem educação; buddhih—sua inteligência; 
agora; vipra—dewum brāhmana; avamantā—insultador; visa- 
que ele entre na; tamisram—escuridáo; yatha—como; gajah— 





m elefante; stabdha-matih—possuindo inteligéncia obtusa; sah— 


; eva—na verdade. 


TRADUÇÃO 
Agastya Muni proferiu, então, a seguinte: maldição contra o rei: 
rei Indradyumna não é nem um pouco cortês. Sendo pífio e 
educação, insultou um brâhmana. Que entre, portanto, na região 
trevas e receba um rude e estúpido corpo de elefante. 
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SIGNIFICADO 

O elefante é muito forte, tem corpo enorme e pode trabalhar 
mui arduamente e comer uma grande quantidade de alimento, mas 
sua inteligência não corresponde absolutamente ao seu tamanho e 
força. Portanto, apesar de tanta força física, o elefante, tal qual 
um servo subalterno, trabalha para'o'ser humano. Agastya Muni 
julgou sensato amaldiçoar o rei a tornar-se um elefante porque o po- 
derosotei não o recebera da maneira como se deve receber um brãh- 
mana. No entanto, embora Agastya Muni amaldiçoasse' Maharaja 
Indradyumna a tornar-se um elefante, a maldição indiretamente era 
uma bênção, pois, ao passar a ser um elefante, Indradyumna Maha- 
raja pôs termo às reações de todos os pecados de sua vida anterior: 
Tão logo sua vida de elefante acabou-se, ele foi promovido a Vai- 
kunthaloka para tornar-se um associado da Suprema Personalidade 
de Deus, Naráyana, com um corpo exatamente igual ao do Senhor. 
Isto se chama sáriipya-mukti. 


VERSOS 11—12 


A AA 
ETA AA AE | 
GA eL IRA 
aa: Aai aa | 
AAA ARAS IRRI 


sresuka uvaca 
evar saptvã gato 'gastyo 
bhagaván nrpa sanugah 
indradyumno pi rajarsir 
dista tad upadharayan 


ápannah kaurijarim yonim 
âtma-smrti-vinâsinim 

hary-arcanânubhavena 
yad-gajatve "py anusmrtih 


srrsukah uvaca—$ri Sukadeva:Gosvami disse; evam-—assim; Sapt- 
vá—após amaldicoar; gatah—deixou aquele lugar; agastyah—Agastya 
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ini; bhagavân-—tão poderoso; nrpa—ó rei; sa-anugah—com seus 
ciados; indradyumnah—sei Indradyumna; api—também; rajar- 
=-embora fosse um rãjarsi; distam—devido às ações cometidas 
D' passado; tat—aquela maldição; upadharayan—considerando; 
h—obteve; kaurjarim—de um elefante; yonim-—a espécie; 
irti—lembranca de sua própria identidade; vinâsinim-=que 
hari—a Suprema Personalidade de Deus; arcana-anubhave- 
ido ao fato de adorar; yat—isto; gajatve—num corpo de ele- 
 api—embora; anusmrtih—a oportunidade de lembrar-se de 
serviço devocional anterior. 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi continuou: Meu querido rei, após ter lança- 
essa maldição sobre o rei Indradyumna, Agastya Muni deixou 
lugar juntamente com seus discípulos. Como era um devoto, 
rei aceitou de bom grado a maldição proferida por Agastya Muni 
D este era o desejo da Suprema Personalidade de Deus. Por- 
ito, embora em sua próxima vida obtivesse um corpo de elefante, 


O serviço devocional, lembrou-se de como adorar o Senhor 
ferecer-Lhe orações. 


SIGNIFICADO 
é a prerrogativa do devoto da Suprema Personalidade de 
Embora fosse amaldiçoado, o rei aceitou de bom grado a 
laldição porque o devoto sempre está ciente de que nada pode acon- 
er sem o desejo do Senhor Supremo. Embora o rei não estivesse 
» Agastya Muni o amaldiçoou, e, quando isto aconteceu, o 


Fei considerou que tudo se devia às suas más ações passadas. Tat 


nukampârh susamiksamânah (Bhãg. 10.14.8), Este é um exemplo 
tico que deixa bem claro o pensamento do devoto. Ele considera 
os reveses da vida como bênçãos da Suprema Personalidade 
Deus. Portanto, ao invés de agitar-se com estes reveses, ele con- 
a suas atividades de servigo devocional, e Krsna cuida dele e 
pacita-o para ser promovido ao mundo espiritual, voltando ao Su- 
mo. Se o devoto tem que sofrer as reações de suas más atividades 
das, o Senhor Supremo providencia para que ele receba somente 
“pequena amostra dessas reações, e mui brevemente livra-se de 
as reações da contaminação material. Portanto, a pessoa deve 
ao serviço devocional, e o próprio Senhor não'Se demorará 
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em cuidar em que ela seja promovida ao mundo espiritual. Nenhum 
devoto deve ficar perturbado por causa de circunstâncias adversas, 
mas todos devem continuar seus programas regulares, e ficar total- 
ménte dependendo do: Senhor. A palavra upadhãrayan, ““conside- 
rando”, é muito significativa neste verso. Essa: palavra indica que 
o devoto sabe a quantas anda; ele entende o que está acontecendo 
na vida material condicionada. 


VERSO 13 


a F 
Am Aa qa: | 
PAra aaa 
rol 


evam vimoksya gaja-yiitha-pam abja-nâbhas. 
tenápi parsada-gatim gamitena yuktah 

gandharva-siddha-vibudhair upagiyamâna- 
karmâdbhutam sva-bhavanam garudâsano “gãt 


evam-—assim; vimoksyd=libertando;' gaja-yatha-pam—o rei dos 
elefantes," Gajendra; abja=nabhah—a Suprema Personalidade ide 
Deus; de cujo umbigo brota uma flor de lótus; tena-—por ele (Ga- 
jendra); api—também; pārsada-gatim—a posição de associado: do 
Senhor; gamitena—quejá obtivera; yuktah—acompanhado; gandhar- 
va=pelos cidadáos de Gandharvaloka; siddha—pelos cidadáos de 
Siddhaloka; vibudhaih—e por todos os grandes sábios eruditos; upa- 
giyamana—estavam “sendo glorificadas; karma—cujas atividades 
transcendentais; adbhutam—sumamente maravilhosa; sva-bhavanam-— 
para a Sua própria morada; garuda-asanah—sentado nas costas de 
Garuda; agãt-—retornou. 


TRADUÇÃO 
Ao libertar o rei dos elefantes, tirando-o das garras do crocodilo, 
e da existéncia material, que se assemelha a um crocodilo, o Senhor 
concedeu-lhe o status de sarúpya-mukti. Na presença dos Gandharvas, 
Siddhas e outros semideuses, que louvavam as maravilhosas ativida- 
des transcendentais do Senhor, o Senhor, sentado costas de Seu 
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egador, Garuda, retornou à Sua sumamente admirável morada 
u Gajendra consigo. 


SIGNIFICADO 

palavra vimoksya, encontrada neste verso, é significativa: Para 
evo o; moksa ou mukti — salvação — significa obter a posição 
ado do Senhor. Os impersonalistas ficam satisfeitos em obter 
mediante a qual imerge-se na refulgência Brahman, porém, 
o devoto, mukti (liberação) não significa imergir na refulgéncia 
Senhor, mas ser diretamente promovido aos planetas Vaikuntha 
ornar-se um associado do Senhor. Com relação a isto, existe um 

'so relevante no Srimad-Bhagavatam (10.14.8): 


tat te “nukampârh susamiksamâno 
bhuñjana evatma-krtam vipâkam 

hrd-vag-vapurbhir vidadhan namas te. 
Jiveta yo mukti-pade sa daya-bhak 


quele que busca Vossa compaixão e, então, tolera toda classe 
condições adversas que se devem ao 'karma deseus feitos pas- 
S, que sempre se ocupa em Vosso serviço devocional com sua 
ente, palavras e corpo, e que sempre Vos presta reverências, decerto 


é um candidato adequado para obter liberação.” O devoto que tolera 
tudo neste mundo material e pacientemente executa seu serviço devo- 


jal pode tornar-se mukti-pade sa dãya-bhãk, um candidato que 
ece a liberação. A palavra dâya-bhãk refere-se ao direito heredi- 
jo à misericórdia do Senhor. O devoto simplesmente deve ocupar-se 
serviço devocional, não se importando-com as condições mate- 
is. Então, ele automaticamente torna-se um perfeito candidato a 
promovido a Vaikunthaloka. Assim como ofilho herda a pro- 
e do pai, o devoto-que presta serviço imaculado ao Senhor 


pbtém o direito de ser promovido a Vaikunthaloka: 
Ao obter a liberação, o devoto livra-se da contaminação material 
passa a agir como servo do Senhor. Isto é explicado no Srimad- 
Wigavatam (2.10.6): muktir hitvanyatha rapam svarúpena vyavas- 
h. A palavra svariipa refere-se a sãrâpya-mukti — voltar ao lar, 
ao Supremo, e permanecer como associado eterno do Senhor, 
readquirido um corpo espiritual exatamente semelhante -ao 
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gadā e a padmd: A diferença entre a mukti do impersonalista e a 
do devoto consiste no fato de que este é imediatamente designado 
como servo eterno do Senhor, ao passo que o impersonalista, em- 
bora imergindo na refulgência do brahmajyoti, continua inseguro 
e, portanto, em geral, volta a precipitar-se neste mundo material. 
Aruhya krechrena param padarh tatah patanty adho 'nadrta-yusmad- 
anghrayah (Bhãg.10:2.32). Embora se eleve à refulgência Brahman 
e entre nessa refulgência, o impersonalista não se ocupa a serviço 
do Senhor, e, portanto, novamente sente-se atraído por atividades 
filantrópicas: materialistas. Então, | ele volta para abrir hospitais e 
instituições educacionais, alimentar os pobres e realizar atividades 
materiais semelhantes, que, de acordo com o critério do impersona- 
lista, são mais preciosas do que servir à Suprema Personalidade de 
Deus. Anãâdrta-yusmad-anghrayah. Os impersonalistas não consi- 
deram que o serviço ao Senhor seja mais valioso 'do que servir aos 
pobres ou fundar-uma escola-ou hospital. Embora digam brahma 
satyam jagan mithyã — “O Brahman é real e o mundo material é 
falso” —, não obstante, eles vivem muito ansiosos por servir ao 
mundo material falso, preferindo negligenciar o serviço aos pés de 
lótus da Suprema Personalidade de Deus. 


VERSO 14 


camas AÑO 
ESA TAO | 

q quei fan 
ganai gerd Paa Len 


etan maha-raja taverito mayú 
krsnanubhavo gaja-raja-moksanam 

svargyam yasasyarn kali-kalmasâpaham 
duhsvapna-nâsam kuru-varya srnvatâm 


etat—isto; maha-raja—ó rei Pariksit; tava—a ti; tritah—descrita; 
mayã-—por mim; krsna-anubhavah-—a potência ilimitada do Senhor 
Krsna (pela qual Ele pode libertar o devoto); gaja-raja-moksanam— 
libertando orei dos-elefantes; svargyam-—elevando aos sistemas pla- 
netários superiores; yasasyam-—aumentando sua reputação de devoto; 
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Kali-kalmasa-apaham—diminuindo a contaminação de Kali-yuga; 


thsvapna-nasam-—anulando as causas dos maus sonhos; kuru-varya— 


“melhor dos Kurus; srnvatâm-—de pessoas que ouvem esta narração. 


TRADUÇÃO 

Meu querido rei Pariksit, acabei de descrever o maravilhoso poder 
e Krsna manifestou ao libertar o rei dos elefantes. Ó melhor da 
Kuru, todos aqueles que ouvem esta narração ficam com 

des de serem promovidos aos sistemas planetários superiores. 

o simples fato de ouvirem esta narração, ganham reputação de 
otos, não são afetados pela contaminação de Kali-yuga e jamais 

maus sonhos. 





VERSO 15 


aaa al 
TA MACA ARA 12411 


yathanukirtayanty etac 
chreyas-kama dvijatayah 

Sucayah prátar utthaya 
duhsvapnády-upasantaye 


athã-—sem desvios; anukirtayanti—elas recitam; etat—esta nar- 
ção da liberação de Gajendra; sreyah-kâmãh—pessoas que desejam 
s próprias venturas; dvi-jâtayah-—os duas vezes nascidos (brãh- 
as; ksatriyas e vaisyas); sucayah-—especialmente os brâhmanas, 
sempre são limpos; prâtah-—pela manhã; utthãya-—após acorda- 
n; duhsvapna-adi--começando com um mau sono noturno; upa- 
taye-—para anular todas as ocorrências problemáticas. 





TRADUÇÃO 


| Portanto, pela manhã, após levantarem-se da cama, aqueles que 


jam seu próprio bem-estar — especialmente os brâhmanas, os 

triyas, os vaisyas e, em particular, os brâhmanas vaisnavas — 

em recitar esta narração como ela é, sem alterá-la, para anular 
ocorrência de maus sonhos. 
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SIGNIFICADO 

Todo verso: da literatura védica, especialmente do “Srimad-Bhã- 
gavatam e-do Bhagavad-gitã, é um mantra védico. Aqui, as pala- 
vras yathanukirtayanti são usadas como uma recomendação de que 
essa literatura seja apresentada como ela é. Pessoas inescrupulosas, 
entretanto, desviam-se da verdadeira narração e, recorrendo a ma- 
labarismos gramaticais, interpretam o texto a seu próprio modo. 
Devem-se: evitar semelhantes deturpações. Este preceito: védico é 
apoiado: por Sukadeva:Gosvâmi, um dos mahajanas, ou autorida- 
des. Ele diz que yathânukirtayanti: deve-se recitar o mantra como 
ele é, sem alterações, pois quem adotar este procedimento tornar- 
se-á apto a elevar-se à plataforma de toda a boa fortuna. Sukadeva 
Gosvâmi recomenda especialmente que aqueles que são brâhmanas 
(Sucayah) recitem todos estes mantras após levantarem-se da cama 
pela manhã. 

Devido a atividades pecaminosas, temos maus sonhos à noite, 
que são muito desagradáveis. Na'verdade, Maharaja Yudhisthira 
foi obrigado a ver'o inferno-só porque cometeu uma leve infração 
no serviço devocional ao Senhor. Portanto, duhsvapna — maus 
sonhos — ocorrem devido'a atividades: pecaminosas. O devoto às 
vezes aceita como seu discípulo uma pessoa pecaminosa, e, para 
anular as reagdes pecaminosas cometidas pelo discípulo, o devoto, 
que aceita essas reações, acaba tendo maus sonhos. Entretanto, para 
que as vítimas de Kali-yuga consigam libertar-se, o mestre espiritual 
étão bondoso que, apesar de ter maus sonhos devido ao discípulo 
pecaminoso, aceita esta difícil tarefa. Após a iniciação, portanto, o 
discípulo deve ser extremamente cuidadoso em não voltar a cometer 
alguma ação pecaminosa que venha a causar problemas a ele próprio 
e a0 mestre espiritual. Diante da Deidade, diante do fogo, diante 
do mestre espiritual e diante dos vaisnavas, o discípulo honesto pro- 
mete evitar todas às atividades pecaminosas. Portanto, para não 
criar situações embaraçosas, ele não deve novamente cometer ativi- 
dades pecaminosas. 


VERSO 16 


med TA FA] 
sai aigat Aaa IZA 


Gajendra retorna ao mundo espiritual 


idam aha harih prito 
gajendram kuru-sattama 

srnvatam sarva-bhiitanam 
sarva-bhiita-mayo vibhuh 


idam—isto; aha—disse; harih-—a» Suprema: Personalidade de 
; pritah—estando satisfeito; gajendram-=a Gajendra; kuru-sat- 
—6 melhor da dinastia -de Kuru; '$ravatam—ouvindo; sarva- 
fânâm-—na presença de todos; sarva-bhiita-mayah—a onipenetrante 
nalidade de Deus; vibhuh—o grande. 


y TRADUÇÃO 
Ó melhor da dinastia Kuru, a Suprema Personalidade de Deus, 
peralma de todos, estando então satisfeito, dirigiu-Se a Gajendra 
presença de todos ali presentes e mencionou as seguintes bênçãos. 


VERSOS 17—24 
anaana 
aaa a fifa 
Fte, JAA JTTA ILS 
a an RAR | 
Saa a A A LO 
italia a 
Ma al AS 
arta Pa AAA | 
al añ ndo RÀT on 
mamadan: A A 
aga ad SA OTE IRRI 
SO ASA MA ARAS | 
po TS RRI 
atacada feed fire, | 
a ea DA III IRAN 
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SEARA rs mia: utthayaparasiatrante 
ES ROSS avi prayatah susamanitah 
smaranti mama rúpâni 
mucyante te 'ihaso *khilat 


sri-bhagaván uvaca 





ye mám tvám ca saras ceda $rr-bhagaván uvaca—a Suprema Personalidade de Deus disse; ye— 
giri-kandara-kânanam eles que; mám—a Mim; tvám—a ti; ca—também; sarah—lago; 
vetra-kicaka-ventinam a—também; idam—este; giri—colina (montanha Trikúta); kanda- 
gulmãni sura-pâdapân cavernas; kdnanam—jardins;' vetra—de cana; kicaka—bambu 

4 “ventinám—e outro tipo de bambu; gulmáni—grupos; sura- 

Srhgânimâni dhisnyâni dapân--árvores celestiais; Srigâni-—os picos; imâni--essas; dhis- 
brahmano me Sivasya ca âni--moradas; 'brahmanah--=do' Senhor 'Brahmã;'me-=Minha; 
ksirodam me privar dhâma asya—do “Senhor Siva; ca--também; ksira-udam—o oceano de 
sveta-dvipam ca bhasvaram leite; me—Minha; privam-=queridíssima; dhama--residência; -sveta- 

4 conhecida como ilha branca; ca-também; bhasvaram— 

srivatsam kaustubham malarm e sempre brilha com raios espirituais; srivatsam-—a marca chamada 
gadam kaumodakim mama rivatsa;  kaustubham-—a jóia Kaustubha;- malam—guirlanda; 
sudarsanam pâricajanyarm da maca; kaumodakim—conhecida como Kaumodaki; mama— 
suparnam patagesvaram ; sudarsanam-—disco - Sudarsana; pañcajanyam—búzio | cha- 
do Paficajanya; ' suparnam-—Garuda;, pataga-isvaram-—o rei de 

Sesam ca mat-kalam súksmamñ D .os pássaros; Sesam-—Sesa Naga, onde descanso; ca—e; mat- 
Sriyam devim mad-asrayâm a Minha: expansão : parcial; sūkşmām—muito sutil; S$riyam 
brahmanam nãradam rsim “devim-—a deusa da fortuna; mat-asrayam-—todos dependentes de 
bhavam prahrâdam eva ca brahmânam-—o: Senhor Brahma;' nãradam rsim—o grande 
nto Narada Muni; bhavam-—o Senhor Siva; prahradam eva ca— 

matsya-kúrma-varahádyair bem como Prahlada; matsya—a encarnacáo Matsya; kúrma=—a en- 
avatâraih krtâni me carnação Kúrma; varâha—a encarnação de javali; adyaih-—e assim 
karmány ananta-punyáni or diante; avatâraih-—pelas diferentes encarnações; krtani—feitas; 
súryam somar hutasanam Minhas; karmâni-—atividades; ananta-—ilimitadas; punyâni— 
“Auspiciosas, piedosas; saryam-—o deus do Sol; somam-—o deus da 

pranavarh satyam avyaktam [i ; hutāśanam—o deus do: fogo; pranavam—o -mantra omkāra; 
go-viprān dharmam avyayam “satyam-—a Verdade Absoluta; avyaktam—a totalidade da energia 
daksayanir dharma-patnih erial; go-viprân—as vacas e os brahmanas; dharmam—servico 
Soma-kasyapayor api devocional; avyayam-—infindável; daksayanih—as filhas de Daksa; 
ja-patnih—autênticas esposas; somado deus da Lua; kasya- 

gangar sarasvatim nanda iyoh—e do grande rsi Kasyapa; api—também; gañgám—o rio 
-kalindira sita-varanam Ganges; sarasvatim—o rio Sarasvati; nandam-—o rio: Nanda; ka- 
dhruvam brahma-rsin sapta dim—o rio Yamuna; sita-varanam—o elefante Airávata; dhru- 


punya-Slokams ca mánaván ¡|—Dhruva Maharaja; brahma-rsin—grandes rsis; sapta—sete; 
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punya-Slokan—extremamente piedosos; ca—e; mánaván—seres hu- 
manos; utthaya—levantando-se; apara-rátra-ante—no final da noite; 
prayatah—sendo muito «cuidadosos; su-samahitah—concentrando 
as mentes; smaranti—lembram; mama-—Minhas; ripani—formas; 
mucyante—libertam-se; te—tais pessoas; amhasah—das reagdes pe- 
caminosas; akhilat—de todas as categorias. 


TRADUÇÃO 

A Suprema Personalidade de Deus disse: Livres de todas as reações 
pecaminosas estão aqueles que se levantam da cama no final da 
noite, de manhã bem cedo, e, com muita atenção, deveras concentram 
suas mentes em Minha forma; em tua forma; neste lago; nesta mon- 
tanha; nas cavernas; nos jardins; nos canaviais; nos bambuais; nas 
árvores celestiais; nos aposentos residenciais do Senhor Brahmã e 
do Senhor Siva; nos três picos da montanha Trikúta, feitos de ouro, 
prata:e ferro; em Minha agradabilíssima morada [o oceano de leite]; 
na ilha branca, Svetadvipa, que sempre brilha com raios espirituais; 
em Minha marca de Srivatsa; na jóia Kaustubha; em Minha guirlanda 
Vaijayanti; em Minha maça Kaumodaki; em Meu disco Sudarsana 
e búzio Paricajanya; em Meu carregador, Garuda, o rei dos pás- 
saros; em Meu leito, Sesa Nãga; na expansão da Minha energia, a 
deusa da fortuna; no Senhor Brahmã; em Nãrada Muni; no Senhor 
Siva; em Prahlada; em Minhas encarnações de Matsya, Kúrma e 
Varáha; em Minhas ilimitadas atividades sumamente auspíciosas, 
que fomentam a piedade naqueles que as ouvem; no Sol; na Lua; 
no'fogo; no mantra omkára; na Verdade Absoluta; na totalidade 
da energia material; nas vacas e nos bráhmanas; no servico devocio- 
nal; nas esposas de Soma e Kasyapa, todas as quais são filhas do rei 
Daksa; nos rios Ganges, Sarasvati, Nanda e Yamunã [Kalindi]; no 
elefante Airávata; em Dhruva Maharaja; nos sete rsis; e nos seres 
humanos piedosos. 


VERSO 25 


Pai gra ar aran | 
i mma a gal fia MIR 


Gajendra retorna ao mundo espiritual 


Ye mãm stuvanty anenánga 
pratibudhya nisatyaye 

tesam prânãtyaye câhar 
dadami vipulam gatim 


'ye—aqueles que; mãm-—-a' Mim; -stuvanti—oferecem orações; 
dessa maneira; arnga—ó rei; pratibudhya-—levantando-se; 
nisa-atyaye—no final da noite; tesâm—a eles; prâna-atyaye—na hora 
li ¡/—também; aham—Eu; dadami—dou; vipulam—a eterna 

ilimitada; gatim—transferéncia ao mundo espiritual. 

d 
TRADUÇÃO 
Meu querido devoto, para aqueles que se levantam da cama no 
da noite e Me oferecem as orações que Me dedicaste, reservo 
residência eterna no mundo espiritual a qual eles ocuparão 
ndo suas vidas atuais expiarem. 


VERSO 26 


da SA 
ARA ETA AAA | 
A amf IRAN 


sri-suka uvâca 
ity adisya hrstkesah 
pradhmáya jalajottamam 
harsayan vibudhanikam 
aruroha khagadhipam 


'Sri-Sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami disse; iti—assim; adisya— 
lhando; Arsikesah—a Suprema Personalidade de Deus, co- 
ecido como Hrsikesa; pradhmaya—soprando; jala-ja-uttamam—o 
, O melhor dos seres aquáticos; harsayan—satisfazendo; vi- 
dha-antkam—a hoste de semideuses, encabeçada pelo Senhor 
à e pelo Senhor Siva; aruroha—subiu; khaga-adhipam—nas 

as de Garuda. 

TRADUÇÃO 

ri Sukadeva Gosvâmi prosseguiu: Após dar esta instrução, o Senhor, 
é conhecido como Hrsikesa, soprou Seu búzio Panicajanya, e, 
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dessa maneira, satisfez todos os semideuses, encabeçados pelo Senhor 
Brahma. Então, Ele montou nas costas de Seu carregador, Garuda. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Oitavo 
Canto, Quarto Capítulo do Srimad-Bhagavatam, intitulado “Gajen- 
dra:retorna ao mundo espiritual.” 


CAPÍTULO CINCO 


Os semideuses recorrem à proteção divina 


Este capítulo descreve o quinto e o sexto Manus, e também deli- 
eia as orações dos semideuses e a maldição proferida por Dur- 
Muni. 
Tâmasa, o quarto Manu, cuja descrição fora feita anteriormente, 
irmão de Raivata, que se tornou-o quinto Manu, Entre os filhos 
Raivata, havia Arjuna, Bali e Vindhya. Durante o reinado deste 
nu, Indra, o reidos céus, era conhecido como Vibhu. Entre os 
mideuses, estavam os Bhútarayas, e, entre os sete rsis, contava-se 
n Hiranyaromã, Vedasirã e Urdhvabahu. Através de sua-esposa, 
nthã, o rsi conhecido como Subhra gerou a Suprema Personali- 
de Deus, Vaikuntha. A pedido de Ramaádevi, esta Suprema 
sonalidade de Deus manifestou um planeta Vaikuntha. Seu poder 
tividades são mencionados no Terceiro Canto. 
O sexto Manu foi Caksusa, filho de Caksu Manu. Entre os filhos 
exto Manu, estavam Púru, Púrusa e Sudyumna. Durante 0 rei- 
deste Manu, Mantradruma foi Indra, o rei dos planetas celes- 
Entre os semideuses, figuravam os Ápyas, e, entre os sete, rsis, 
am Havismân e Viraka. A esposa de Vairája, cujo nome era 
ambhúti, deu á luz Ajita, uma encarnação da Suprema Perso- 
de de Deus. Esse Ajita, assumindo a forma de uma tartaru- 
je sustentando sobre Suas costas a montanha conhecida como 
ndara, bateu o oceano é produziunéctar destinado aos semideuses. 
Maharaãja Pariksit estava muito ansioso por ouvir sobre a batedu- 


fã que ocorreu no oceano, e, portanto, Sukadeva Gosvâmi começou 


explicar-lhe como os semideuses, tendo sido amaldiçoados por 
'ásá Muni, foram derrotados na batalha pelos asuras. Ao fi- 
desprovidos de seu reino celestial, os semideuses dirigiram-se 


À casa de conferências do Senhor Brahmã e informaram-lhe o que 


a acontecido. Brahma, então, juntamente com todos os semi- 
ses, foi à praia do oceano de leite e ofereceu orações a Ksiro- 
yī Visnu: 
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VERSO 1 
iam sao 


aaa À Et malta | 
aaa q dd at ali N 


$risuka uvaca 
rãjann uditam etat te 
hareh karmagha-násanam 
gajendra-moksanam punyarm 
raivatam tv antararm srnu 


Srisukah uvaca—81 Sukadeva Gosvami disse; rajan—ó rei; udi- 
tam—já descrita; etat—esta; te—a ti; hareh-—do Senhor; karma— 
atividade; “agha-nasanam-—ouvindo a qual a pessoa pode livrar-se 
de'todo o infortúnio; gajendra-moksanam-—liberação de Gajendra, 
o rei dos elefantes; punyam-=ouvir'e descrever a'qual denotam pie- 
dade; raivatam-—acerca de Raivata Manu; tu—mas; antaram —neste 
milênio; srnu—por favor, ouve-me. 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi continuou: Ó rei, descrevi-te os passatempos 
de Gajendra-moksana. Ouvi-los denota atitude piedosa. Quem ouve 
essas atividades do Senhor pode livrar-se de todas as reações peca- 
minosas. Agora, por favor, presta atenção enquanto descrevo Raivata 
Manu. 


VERSO 2 


qa Ra aaa | 
aiaa gi ada rl 


paficamo raivato nâma 
manus tâmasa-sodarah 

bali-vindhyadayas tasya 
suta harjuna-parvakah 


paficamah-—o quinto; raivatah—Raivata; nama—chamado; ma- 
nuh—Manu; támasa-sodarah—irmáo de Támasa Manu; bali—Bali; 
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1ya—Vindhya; adayah—e assim por diante; tasya—seus; su- 
filhos; ha—decerto; arjuna—Arjuna; púrvakah—encabegando 
os filhos. 


A 

e TRADUÇÃO 

O irmão de Tâmasa Manu foi o quinto Manu, chamado Raivata. 
filhos eram encabeçados por Arjuna, Bali e Vindhya. 


VERSO 3 


faz: gu. RAE: | 
fra ca a fm 11 2 11 


vibhur indrah sura-ganã 
rajan bhútarayadayah 

hiranyaroma vedasirá 
trdhvabahy-adayo dvijah 


vibhuh—Nibhu; indrah—o rei dos céus; sura-gandh—os semideu- 
 rajan—S rei; bhataraya-adayah—encabegados pelos Bhitarayas; 
1yaroma—Hiranyaroma; vedasira—Vedasira; ardhvabahu—Ur- 
¡áhu; adayah—e outros; dvijah—os brâhmanas «ou rsis que 
¡pavam os sete planetas. 
~ 





TRADUÇÃO 
o rei, no milênio de Raivata Manu, o rei dos céus era conhecido 
Vibhu, entre os semideuses figuravam os Bhútarayas, e, entre 
sete bráhmanas que ocupavam os sete planetas, estavam Hi- 
ma, Vedasirá e Urdhvabáhu. 


VERSO 4 


ESE | 
E E A 


patni vikunthã subhrasya 
vaikunthaih sura-sattamaih 

tayoh sva-kalaya jajñe 
vaikuntho bhagavân svayam 
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patni—a esposa; vikuntha—chamada Vikuntha; subhrasya—de 
Subhra; - vaikunthaih—com “os Vaikunthas; -sura-sat-tamaih—se- 
mideuses; tayoh—através de Vikunthá e Subhra; sva-kalayã--com 
expansões plenárias; jajfie—apareceu; vaikunthah—o Senhor; bha- 
gavan—a Suprema Personalidade de Deus; svayam-— pessoalmente. 


TRADUÇÃO 
Do contato de Subhra com sua esposa, Vikunthá, apareceu a Su- 
prema Personalidade de Deus, Vaikuntha, juntamente com os semi- 
deuses que eram Suas expansões plenárias pessoais. 


VERSO 5 


OA 
o 4 1) 


vaikunthah kalpito yena 
loko loka-namaskrtah 

ramaya prarthyamánena 
devya tat-priya-kamyayú 


vaikunthah—=um planeta Vaikuntha; kalpitah—foi construido; 
yena—por quem; lokah—planeta; loka-namaskrtah—adorado por 
todas as pessoas; ramayá—por Ramã, a deusa da fortuna; prar- 
thyamanena—sendo assim solicitado; devya—pela deusa; tat—a ela; 
priya-kamyaya—=só para satisfazer. 


TRADUÇÃO 
Só para satisfazer a deusa da fortuna, a Suprema Personalidade 
de Deus, Vaikuntha, a pedido dela, criou outro planeta Vaikuntha, 
que é adorado por todos. 


SIGNIFICADO 
Aqui, Srila Visvanâtha Cakravarti Thakura sublinha que este pla- 
neta Vaikuntha, como o Srimad-Bhagavatam, aparece e diz-se que 
ele nasce ou é criado, mas'tanto o Srimad-Bhãgavatam quanto Vai- 
kuntha existem eternamente além dos Universos materiais, que estão 
envoltos nas oito espécies de coberturas: Como se descreve no Segun- 
do Canto, antes que este Universo fosse criado, o Senhor Brahmã 


6] Os semideuses recorrem à proteção divina 


li Vaikuntha. Virarâghava Acarya menciona que este Vaikuntha 
tá dentro do Universo. Ele está situado acima da montanha -co- 
cida como Lokaloka e é adorado por todos. 
i 


VERSO 6 


Jagma: A A IE | 
ra a daa 1 


tasyânubhâvah kathito 
gunas ca paramodayãh 

bhaumãn reniin sa vimame 
yo-visnor varnayed gunán 


tasya—da 'Suprema Personalidade" de Deus que aparece como 
untha; anubhavah—atividades grandiosas; kathitah—foram ex- 
gunah—qualidades transcendentais; ca—também; para- 
dayah—grandemente gloriosas; bhaumán—terrestres; renún— 


irtículas; sah—alguém; vimame—pode contar; yah—tal pessoa; 
isnoh—do Senhor Visnú; varnayet—pode contar; gunán—as quali- 


d des transcendentais. 
i 


a TRADUÇÃO 

Embora as atividades grandiosas e as qualidades transcendentais 
“várias encarnações da Suprema Personalidade de Deus sejam 
lhosamente descritas, às vezes, somos incapazes de compreen- 
. Entretanto, para o Senhor Visnu, tudo é possível. Se alguém 
desse contar os átomos existentes no Universo, então, poderia 
far as qualidades da Suprema Personalidade de Deus. Mas acon- 
te que ninguém pode contar os átomos do Universo, e tampouco 

alguém contar as qualidades transcendentais do Senhor. 


SIGNIFICADO 
As gloriosas atividades do Senhor aludidas no presente contexto 


correram depois que Seus guarda-costas pessoais, Jaya e Vijaya, 


aram-se Daityas para cumprirem a maldição que receberam dos 
ides sábios Sanaka, Sanátana, Sanat-kumára e Sanandana. Jaya, 
mo Hiranyaksa, teve que lutar com Varáhadeva, e este mesmo 
jadeva é mencionado em relação ao milênio de Raivata. A 
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luta, entretanto, ocorreu durante o reinado do primeiro Manu, Syáyam- 
bhuva. Portanto, de acordo com algumas autoridades, existem dois 
Varáhas, Todavia, de acordo com outras, Varāha apareceu durante 
o regime de Svāyambhuva Manu e permaneceu na água até o reina- 
do de Raivata Manu. Talvez se duvide de que isso seja possível, 
mas a resposta é que, para a Suprema Personalidade de Deus, tudo 
é possível. Se alguém pudesse contar os átomos do Universo, pode- 
ria também contar as qualidades do Senhor Visnu, Porém, é impos- 
sível que alguém conte os átomos do Universo, e, de modo semelhante, 
ninguém pode contar as qualidades transcendentais do Senhor. 


VERSO 7 


qa gu pei aa À RG: | 
TAIANA: Mosa 


sasthas ca caksusah putras 
câksuso nâma vai manuh 

púru-púrusa-sudyumna- 
pramukhas caksusâtmajah 


sasthah—o sexto; ca—e; caksusah—de Caksu; putrah—o filho; 
cáksusah—Cáksusa; náma—chamado; vai—na verdade; manuh— 
Manu; páru—Púru; púrusa—Púrusa; sudyumna—Sudyumna; pra- 
mukhãh-—encabeçados por; caksusa-atma-jah-—os filhos de Caksusa. 


TRADUÇÃO 
O filho de Caksu conhecido como Caksusa foi o sexto Manu. Ele 
tinha muitos filhos, encabeçados por Púru, Púrusa e Sudyumna.. 


VERSO 8 


FA RAZARA A MARN M: | 
gua 3d ARMAR cu 


indro mantradrumas tatra 
deva apyadayo ganah 

munayas tatra vai râjan 
havismad-virakadayah 
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indrah—o rei dos céus; mantradrumah—conmhecido como Mantra- 

; tatra—nesse sexto manvantara; devah—os semideuses; dpya- 

'h—os Ápyas e outr: anãâh-—aquela assembléia; munayah— 

sete sábios; tatra-—lá; vai-—na verdade; rãjan—ó rei; havismat-— 
lo Havismãn; viraka-adayah-—Viraka e outros. 


TRADUÇÃO 
te o reinado de Cáksusa Manu, o rei dos céus era conheci- 
«como Mantradruma. Entre os semideuses, contava-se com os 
as, e, entre os grandes sábios, estavam Havismán e Viraka. 


VERSO 9 


ani gai drena ga: | 
aR ma aAA a: a: iS 


tatrāpi devásambhūtyāämı 
vairajasyabhavat sutah 

ajito nama bhagaván 
amsena jagatah patih 


tatra api—novamente nesse sexto manvantara; devasambhútyam— 
és de Devasambhúti; vairajasya—por seu esposo, Vairaja; abha- 


lat—houve; sutah—um filho; ajitah nama—cujo nome era Ajita; 


igaván—a Suprema Personalidade de Deus; amsena—parcialmen- 
Jagatah patih—o mestre do Universo. 


TRADUÇÃO 
Neste sexto milênio do manvantara, o Senhor Visnu, o mestre 
Universo, apareceu sob Sua expansão parcial. Ele foi gerado 
Vairája no ventre da esposa deste, Devasambháti, e Seu nome 
Ajita. 


VERSO 10 


ii dr fed qua T ga | 
ARAS Ja: MERO ARU Iioll 
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payodhirh yena nirmathya 
suranám sadhita sudha 

bhramamãno 'mbhasi dhrtah 
ktarma-ripena mandarah 


payodhim—o oceano de leite; yena—por quem; nirmathya—ba- 
tendo; surânam-—dos semideuses; sâdhita—produziu; sudhã-—néctar; 
bhramamánah—movendo-Se para lá e para cá; ambhasi—dentro 
da água; dhrtah—permanecia; kirma-riipena—sob a forma de tarta- 
ruga; mandarah-=-a'montanha conhecida como Mandara.. 


TRADUÇÃO 
Batendo o oceano de leite, Ajita produziu néctar destinado aos se- 
mideuses. Sob a forma de tartaruga, Ele movia-Se para lá e para 
cá, carregando sobre Suas costas a grande montanha conhecida como 
Mandara. 


VERSOS 11—12 


aaa 
ARA ARAÑA: RAE | 
mi n aan AA 112211 
pri gi: ma AAA da | 
AE NT RÃ A RAET IRRI 


śrī-rājovāca 
yathā bhagavatā brahman 
mathitah ksira-sâgarah 
yad-artham vã yatas câdrim 
dadhãrâmbucarâtmanãa 


yathámrtam suraih praptam 
ki canyad abhavat tatah 

etad bhagavatah karma 
vadasva paramadbhutam 


srr-râja uvâca—o rei Pariksit perguntou; yathã—como; bhagava- 
ta—pela Suprema Personalidade de Deus; brahman—ó brahmana 
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dito; mathitah—batido; ksira-sâgarah—o oceano de leite; yat- 
am—qual foi o propósito; v4—ou; yatah—de onde, por que 
0; ca—e; adrim—a montanha (Mandara); dadhara—permane- 


a; ambucara-dtmand—sob a forma de tartaruga; yatha—como; 


tam-—néctar; suraih—pelos semideuses; praptam—foi obtido; 
que; ca—e; anyat—outros; abhavat—tornaram-se; tatah— 


depois disso; etat—todos esses; bhagavatah—da Suprema Personali- 


de de Deus; karma—passatempos, atividades; vadasva—por favor, 
screve; parama-adbhutam—porque eles são muito maravilhosos. 


» TRADUÇÃO 

D rei Pariksit perguntou: Ó grande brâhmana, Sukadeva Go- 
mi, por que e como o Senhor Visnu bateu o oceano de leite? 
que razão Ele permaneceu na água como uma tartaruga e sus- 
tou a montanha Mandara? Como os semideuses obtiveram o 
tar, e que outras coisas foram produzidas através da batedura 

oceano? Por favor, descreve todas essas maravilhosas atividades 


lo Senhor! 


VERSO 13 


SM APART TÀ: | 
araña A a aaa 122 


tvayã sankathyamânena 
mahimna satvatam pateh 

nátitrpyati me cittam 
suciram tâpa-tâpitam 


tvayã-—por Vossa Santidade; sankathyamânena—sendo descritas; 
himnã-—por todas as glórias; satvatâm pateh—da Suprema Perso- 
dade de Deus, o mestre dos devotos; na—náo; ati-trpyati—está 
ificientemente satisfeito; me—meu; cittam—coracáo; suciram— 
um longo tempo; tdpa—de misérias; tapitam—estando afligido. 


TRADUÇÃO 
Meu coração, que está perturbado pelas três condições miseráveis 
vida material, ainda não está saciado de ouvir-te descrever as glo- 
Is atividades do Senhor, a Suprema Personalidade de Deus, que 
mestre dos devotos. 
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VERSO 14 
ga sas 


ad daa fes | 
aña ara A LN 


Sri-súta uváca 
samprsto bhagavân evam 
dvaipayana-suto dvijah 
abhinandya harer viryam 
abhyãcastum pracakrame 


Sri-sittah uvâca—Sri Suta Gosvami disse; samprstah—sendo inter- 
pelado; bhagavân—Sukadeva Gosvâmi; evam-—assim; dvaipayana- 
sutah—o filho de Vyásadeva; dvi-jah—6 bráhmanas aqui reunidos; 
abhinandya-—congratulando-se com Maharaja Pariksit; hareh viryam— 
as glórias da Suprema Personalidade de Deus; abhyacastum-—por 
descrever; pracakrame—esforgou-se. 


TRADUÇÃO 
Sri Sata Gosvâmi disse; Ó bráhmanas eruditos reunidos aqui em 
Naimisáranya, quando foi assim interpelado pelo rei, Sukadeva Go- 
svámi, o filho de Dvaipáyana, congratulou-se com ele e então 
esforçou-se por continuar descrevendo as glórias da Suprema Perso- 
nalidade de Deus. 


VERSOS 15—16 


“fra sao 
qq gsal rara fra: | 
ar fa a a: 2 
aaa Falsa q | 
Foam aña: far 1241 
sri-suka uvãca 


yadá yuddhe 'surair deva 
badhyamánah Sitayudhaih 
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gatasavo nipatita 
nottistheran sma bhúrisah 


yada durvasah Sapena 
sendrã lokas trayo nrpa 

nihsrikas cabhavams tatra 
nesur ijyadayah kriyah 


¡Srr$ukah uvaca—Sry Sukadeva Gosvámi disse; yada—quando; 
e—na luta; asuraih—pelos demónios; devah-—os semideuses; 
¡anah—sitiados; Sita-2yudhaih—por armas serpentinas; gata- 
lh—quase mortos; nipatitâh—alguns deles tendo tombado; na— 

lo; uttistheran—voltaram a levantar-se; sma-—assim se tornou; 
irisah—a maioria deles; yadã—quando; durvasah—lancada por 
rvasá Muni; sapena—com a maldição; sa-indrãh-—com Indra; 
tah trayah-—os três mundos; nrpa—6 rei; nih$rikah=sem nenhu- 


ha opuléncia material; ca—também; abhavan—tornaram-se; tatra— 


quela época; nesuh—náo podiam ser realizados; ijya-adayah— 
crificios; kriyah—cerimónias ritualísticas, 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi disse: Quando os asuras, com suas armas ser- 
s, atacaram os semideuses e lutaram severamente com eles, 


muitos semideuses tombaram e perderam suas vidas. Na verdade, 


não puderam ganhar novo alento. Naquela época, ó rei, os 

uses haviam sido amaldiçoados por Durvāsā Muni, os três 
idos estavam paupérrimos, e, portanto, as cerimônias ritualís- 
não podiam ser realizadas. As consegiiências disso eram muito 


mestas. 


SIGNIFICADO 
Descreve-se que, enquanto passava pela estrada, Durvasá Muni 


lu Indra montado nas costas de seu elefante e ficou satisfeito de 


de seu próprio pescoço uma guirlanda para oferecê-la a Indra. 
entretanto, agindo “de maneira muito arrogante, apanhou a 
nda e, sem mostrar nenhum respeito a Durvâsã' Muni, co- 
a na tromba do elefante que o carregava. O elefante, sendo 
al, não podia entender o valor da guirlanda, e, então, atirou-a 
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entre suas pernas e esmagou-a. Presenciando este comportamento in- 
sultuoso, Durvása Muni imediatamente amaldicoou Indra a tornar- 
se um pobretáo desprovido de toda a opuléncia material. Assim os 
semideuses, afligidos de um lado. pelos demônios belicosos e, de 
outro lado, pela maldição proferida por Durvasã Muni, perderam 
todas as opulências materiais que possuíam nos três mundos. 

Ser extremamente opulento em bens materiais é, às vezes, muito 
arriscado. A pessoa que tem opulência material não se importa com 
ninguém, e, desse modo, comete ofensas contra grandes personali- 
dades, tais como os devotos e os grandes santos. É nisto que dá 
possuir opulência material. Como descreve Sukadeva Gosvámi, 
dhana-durmadândha: muita riqueza faz as pessoas ficarem cegas, 
Se isto acontece mesmo com Indra em seu reino celestial, que falar, 
então, de outros seres deste mundo material? Quando alguém é ma- 
terialmente opulento, deve aprender a ser sóbrio e bem-comportado 
com os vaisnavas e pessoas santas; caso contrário, ele acabará caindo. 


VERSOS 17—18 


frida gom ARA | 
aqua fra tn 


a A al 
a aaa: SU A el 


nisâmpyaitat sura-ganã 
mahendra-varunâdayah 

nãdhyagacchan svayam' mantrair 
mantrayanto viniscitam 


tato brahma-sabhãm jagmur 
meror miirdhani sarvasah 

sarvam vijñapayam cakruh 
pranatah paramesthine 


nisamya—ouvindo; etat—este episódio; sura-ganah—todos os se- 
mideuses; maha-indra—rei Indra; varuna-adayah—Varuna e outros 
semideuses; na—náo; adhyagacchan—alcangaram; svayam—pessoal- 
mente; mantraih-—mediante deliberação; mantrayantah—trocando 
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» vínicitam-—uma verdadeira conclusão; tatah-—depois disso; 
ja-sabham-—à assembléia do Senhor Brahma; jagmuh—eles 


ram; meroh—da montanha Sumeru; múrdhani—no topo; sar- 


todos eles;' sarvam—tudo; vijñapayam  cakruh—informa- 
"pranatah—ofereceram reveréncias; paramesthine—ao Senhor 


TRADUÇÃO 
O Senhor Indra, Varuna e os outros semideuses, vendo suas vidas 
tal estado, consultaram-se mutuamente, mas não puderam en- 
menhuma solução. Então, todos os semideuses reuniram-se 
jntos, foram ao pico da montanha Sumeru. Lá, na assembléia 
Senhor Brahmã, prostraram-se para oferecer a este suas reve- 
e, então, informaram-no de todos os episódios que haviam 


VERSOS 19-20 


atacara AER! 
amasar Ra MR 
a | 
IAEA AA RAE RON 


sa vilokyendra-vâyu-âdin 
nihsattvan vigata-prabhan 

lokán amañgala-prayán 
asurán ayatha vibhuh 


samãhitena manasã 
sarhsmaran purusam param 
uvacotphulla-vadano 
deván sa bhagaván parah 


sah—o Senhor Brahma; vilokya—reparando em; indra-vayu-adin— 
pdos os semideuses, encabeçados pelo Senhor Indra e Vayu; ni 

—desprovidos de toda a potência espiritual; vigata-prabhan— 

providos de toda a refulgência; lokân—todos os três mundos; 
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amanigala-prãyân-—imersos no infortúnio; asuran—todos os demó- 
nios; ayathah—prosperando; vibhuh-—o Senhor Brahmã, o supremo 
dentro: deste mundo material; samahitena—pelo ajuste completo; 
manasa—da mente; sarmsmaran—lembrando-se repetidas vezes; pu- 
rusam—da Pessoa Suprema; param—transcendental; wvaca—disse; 
utphulla-vadanah—com rosto brilhante; devan—aos semideuses; 
sah—ele; bhagaván—o mais poderoso; parah—dos semideuses. 


TRADUÇÃO 

Ao perceber que os semideuses estavam desprestigiados e sem 
força e que os três mundos consegiientemente estavam desprovidos 
de ventura, e ao perceber que os semideuses estavam em situação ca- 
lamitosa ao passo que todos os demônios prosperavam, o Senhor 
Brahma, que excede todos os semideuses e é muito poderoso, con- 
centrou sua mente na Suprema Personalidade de Deus. Sentindo-se, 
então, encorajado, ele ficou com o rosto brilhante e dirigiu aos se- 
mideuses as seguintes palavras, 


SIGNIFICADO 

Após ouvir Os semideuses narrarem sua verdadeira situação, o 
Senhor Brahmã ficou muito preocupado porque os demônios de- 
tinham perigosamente tanto poder. Quando os demônios tornam- 
se poderosos; o mundo inteiro é colocado em situação intranquila 
porque os demônios estão simplesmente interessados no gozo dos 
seus sentidos, e não no bem-estar do mundo. Entretanto, os semi- 
deuses ou devotos interessam-se no bem-estar de todas as entidades 
vivas. Srila Rúpa Gosvâmi, por exemplo, deixou seu ministério e, 
como queria beneficiar o mundo inteiro (lokânarm hita-kârinau), ele 
foi a Vrndavana. Esta é a natureza das pessoas santas ou dos semi- 
deuses. Até mesmo os impersonalistas pensam.no bem-estar de todas 
as pessoas, Portanto, Brahmã ficou muito preocupado ao ver os de- 
mônios no poder. 


VERSO 21 


sé vai Ñ 
gaa: | 
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aria 
AA A ARA 


ahari bhavo yayam atho "surádayo 
manusya-tiryag-druma-gharma-játayah 
yasyavataramsa-kala-visarjita 
vrajâma sarve Saranam tam avyayam 


; bhavah=Senhor Siva; yiiyam-—todos 'vós que sois'se- 
euses; atho-—bem como; asura-adayah-—os demônios e outros; 
uSya—os seres humanos; tiryak—os animais; druma-—as árvo- 

'e plantas; gharma-jatayah—bem como os insetos e germes nasci- 
da transpiração; yasya—de quem (a Suprema Personalidade de 
Us); avatâra—da encarnação purusa; arnsa-—de Sua parte integrante, 
a-avatara, Brahma; kala—dos filhos de Brahma; visarjitah—pro- 
s pela geragáo; vrajama—iremos; sarve—todos nós; Sara- 

ao refúgio; tam—ao Suprenio; avyayam—o inexaurível. 


TRADUÇÃO 

O Senhor Brahma disse: Eu, o Senhor Siva, todos vós que sois 
ises, os demônios, as entidades vivas nascidas da transpira- 
, as entidades vivas nascidas de ovos, as árvores e plantas que 
m da terra, e as entidades vivas nascidas de embriões — todos 
s do Senhor Supremo, de Sua encarnação de rajo-guna [Senhor 
má, o guna-avatára] e dos grandes sábios [rsis] que são minhas 
tes. Portanto, dirijamo-nos ao Senhor Supremo e refugiemo-nos 

"Seus pés de lótus. 

SIGNIFICADO 

Algumas criaturas nascem de embriões, outras, da transpiração, 


E, ainda outras, de sementes. Dessa maneira, todas as entidades vivas 


m do guna-avatara da Suprema Personalidade de Deus. Em 
análise, a Suprema Personalidade de Deus é o refúgio de 
as entidades vivas. 


VERSO 22 


ada sia ui 
¡rr oaa: 





160 Srimad-Bhágavatam [Canto 8, Cap. 5 


an maraña 
MAREA FÈ INRI 


na yasya vadhyo na ca raksaniyo 
nopeksaniyadaraniya-paksah 

tathâpi sarga-sthiti-samypamãrtham 
dhatte rajah-sattva-tamamsi kale 


na—náo; yasya—de quem (o Senhor); vadhyah—ninguém está 
marcado para morrer; na—nem; ca—também; raksantyah—ninguém 
precisa de proteção específica; na—nem; upeksaniya—deve ser des- 
prezado; âdaraniya-—deve ser adorado; paksah—parte; tathapi— 
mesmo assim; sarga—criagáo; sthiti—manutengáo; samyama—e ani- 
quilacáo; artham—com o propósito de; dhatte—Ele aceita; rajah— 
paixão; sattva-—bondade; tamãrhsi—e ignorância; kale-—no decorrer 
do tempo. 

TRADUÇÃO 

Para a Suprema Personalidade de Deus, ninguém está marcado 
para morrer, ninguém precisa de proteção especial, ninguém deve 
ser desprezado e ninguém deve ser adorado. Entretanto, em prol 
da criação, manutenção e aniquilação impostas pelo tempo, Ele 
aceita diferentes formas de encarnações que respondem pelo modo 
da bondade, paixão ou ignorância. 


SIGNIFICADO 
Este verso explica que a Suprema Personalidade de Deus é igual 
com todos. No Bhagavad-gitã (9.29), o próprio Senhor confirma isto: 


samo har sarva-bhiitesu 
na me dvesyo “sti na privah 
ye bhajanti tu mãm bhaktya 
mayi te teşu cāpy aham 


“Não invejo ninguém, nem tenho parcialidade por ninguém. Sou 
igual com todos. Porém, todo aquele que Me presta serviço com de- 
voção é um amigo, está em Mim, e Eu também sou um amigo 
dele.” Embora seja imparcial, o Senhor dá atenção especial aos 
Seus devotos. Portanto, o Senhor diz no Bhagavad-gitã (4.8): 


Os semideuses recorrem à proteção divina 161 


paritranâya sadhiúnam 
vinasaya ca duskrtam 

dharma-samsthapanarthaya 
sambhavâmi yuge yuge 


libertar os piedosos e aniquilar os canalhas, bem como para 
ibelecer os princípios religiosos, Eu mesmo. advenho, milênio 
” O-Senhor nada-tem a-ver com a proteção ou destrui- 
“de quem quer-que seja, porém, para a criação, manutenção e 
juilação deste mundo material, Ele aparentemente tem que agir 
ndade, paixão ou ignorância, Na verdade, entretanto, Ele não 
fetado por estes modos da natureza material, Ele é o Supremo 
nhor de todos. Assim como o rei às'vezes pune ou recompensa 
para manter a lei e a ordem, a Suprema Personalidade de 
s, embora nada tenha a ver com as atividades deste mundo ma- 
ial, às vezes, aparece em várias encarnações que agem de acordo 
so tempo, lugar e objetivo. 


VERSO 23 


sia aa Rafa: 

aa gma a AA | 
TOA O TO 

arta grafia gula IR 


ayam ca tasya sthiti-palana-ksanah. 
sattvam jusanasya bhavaya dehinam 

tasmãd vrajâmah saranam jagad-gurum 
svânam sa no dhâsyati Sar sura-priyah 


|-—este período; ca—também; tasya-—da Suprema Personali- 
de Deus; sthiti-palana-ksanah-—o momento da manutenção, 


ju quando se estabelece Sua lei; sattvam—o modo da bondade; ju- 


sya—aceitando (agora, sem esperar); bhavãya—para o crescente 
nvolvimento ou estabelecimento; dehinam-—de todas as enti- 
vivas que aceitam corpos materiais; tasmãt-—portanto; vrajã- 
|-—tomemos; Saranam-—abrigo; jagat-gurum—aos pés de lótus 
| Suprema Personalidade de Deus, que é.o preceptor universal; 
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svānām—Suas próprias pessoas; sah=Ele (a Suprema Personalidade 
de Deus); nah—a nós; dhasyati—dará; Sam—a boa fortuna de que 
precisamos; sura-privah-—porque Ele é naturalmente muito querido 
pelos devotos. 


TRADUÇÃO 
Chegou, então, a hora de promover o modo da bondade das enti- 
dades vivas que aceitaram corpos materiais. O modo da bondade 
destina-se a estabelecer a regra do Senhor Supremo, a qual manterá 
a criação existindo. Portanto, este é o momento oportuno para que 
se aceite o refúgio da Suprema Personalidade de Deus. Como Ele 
é por natureza muito bondoso para os semideuses e querido por 

eles, decerto conceder-nos-á boa fortuna. 


SIGNIFICADO 

O mundo material é conduzido pelos três modos da natureza, a 
saber, sattva-guna, rajo-guna e tamo-guna. Através de rajo-guna, 
todas as coisas materiais são criadas; através de sattva-guna, todas 
as coisas materiais são devidamente mantidas; e, através de tamo- 
guna, quando a criação está em situação avariada, tudo é destruído. 

Neste verso, podemos entender a situação de-Kali-yuga, a era pela 
qual estamos passando agora. Logo antes do começo de Kali-yuga 
— ou, em outras palavras, no fim de Dvápara-yuga —, o Senhor 
Sri Krsna apareceu e deixou Suas instruções sob a forma do Bhagavad- 
gitã, no qual Ele pediu que todas as entidades vivas se rendessem a 
Ele. Entretanto, desde que Kali-yuga passou a existir, as pessoas 
praticamente têmsido incapazes de render-se aos pés de lótus de 
Krsna, e, portanto, passados cerca de cinco mil anos, Krsna voltou 
como Sri Caitanya Maháprabhu'e ensinou-ao mundo inteiro como 
render-se a Ele, a Sri Krsna, e, assim, purificar-se. 

Render-se aos pés de lótus de Krsna significa alcançar purificação 
completa. No Bhagavad-gitã (18.66), Krsna diz: 


sarva-dharmãn parityajya 
mám ekarh Saranam vraja 

aharh tvarh sarva-papebhyo 
moksayisyami ma $ucah 
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ibandona todas as variedades de religião e simplesmente rende- 
Mim. Eu te libertarei de todas as reações pecaminosas. Não 
.* Portanto, logo que alguém se rende aos pés de lótus de 
na, com certeza liberta-se de toda a contaminação. 
"A Kali-yuga é cheia de contaminação: Isto é descrito no Srimad- 
gavatam (12.3.51): 


Kaler dosa-nidhe rãjann 
asti hy eko mahãn gunah 
Kirtanãd eva krsnasya 
mukta-sangah param vrajet 


ta era de Kali é repleta de incontáveis defeitos. Na verdade, ela 
ente como um oceano de defeitos (dosa-nidhi). Mas há 
chance, uma oportunidade. Kirtanad eva krsnasya mukta- 
parar vrajet: pelo simples fato de cantar o mantra Hare 
, todos podem livrar-se da contaminação de Kali-yuga e, em 
corpo espiritual original, podem retornar ao lar, retornar ao Su- 
no. Esta é a oportunidade existente em Kali-yuga. 
“Ao aparecer, Krsna deu Suas ordens, e, ao reaparecer como um 


devoto, sob a forma de Sri Caitanya Mahaprabhu, o próprio Krsna 


ou-nos o caminho que devemos percorrer para cruzarmos o 
no de'Kali-yuga. Este caminho é o movimento Hare Krsna. 


lo aparecer, Sri Caitanya Mahaprabhu introduziu a era do movi- 


ento de sañkirtana. Também se diz que esta era prosseguirá por 


ez'mil anos. Isto significa que, pelo simples fato de aceitar o movi- 


to de sañkirtana e cantar o mahd-mantra Hare Krsna, as almas 
que vivem nesta Kali-yuga libertar-se-ão. Depois da Guerra 
uruksetra, na qual foi proferido o Bhagavad-gitã, Kali-yuga 
tinua por 432.000 anos, dos quais apenas 5.000 anos passaram- 

» Logo, ainda restam 427.000 anos. Destes 427.000 anos, os 10.000 
os do movimento de sañkirtana inaugurado por Sri Caitanya 
haprabhu há 500 anos oferecem às degradadas almas de Kali-yuga 
idade de adotarem o movimento da consciência de Krsna, 

no mahã-mantra Hare Krsna e, então, libertarem-se das 

da existência material e retornarem ao lar, retornarem ao Su- 





ar o mahã-mantra Hare Krsna sempre é potente, mas essa 
ja é bem mais marcante nesta era de Kali. Portanto, enquanto 
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instruía Maharaja Pariksit, Sukadeva Gosvâmi enfatizou este canto 
do mantra Hare Krsna. 


kaler dosa-nidhe rajann 
asti hy.eko mahãn gunah 
Kkirtanad eva krsnasya 
mukta-sangah param vrajet 


“Meu querido rei, embora Kali-yuga seja cheia de falhas, mesmo 
assim, há uma boa qualidade nesta era: basta cantar o mahã-mantra 
Hare Krsna para que a pessoa consiga livrar-se do cativeiro material 
e ser promovida ao reino transcendental.” (Bhãg. 12.3.51) Aqueles 
que receberam a incumbência de espalhar o mahã-mantra Hare 
Krsna com plena consciência de Krsna devem aproveitar esta oportu- 
nidade e ensinar às pessoas este processo através do qual elas podem 
mui facilmente livrar-se das garras da existência material. Nosso 
dever, portanto, é seguir as instruções de Sri Caitanya Maháprabhu 
e, com muita sinceridade, pregar em todo o mundo o movimento 
da consciência de Krsna. Esta é a obra mais útil para o bem-estar 
e para a paz e prosperidade da sociedade humana. 

O movimento de Sri Caitanya Mahaprabhu consiste em divulgar 
krsna-sankirtana. Param vijayate Sri-krsna-sankirtanam: “Todas as 
glórias ao Sri Krsna sankirtana!””. Por que é ele tão glorioso? Isto 
também foi explicado por $ri Caitanya Maháprabhu. Ceto-darpana- 
mãrjanam: cantando o mahã-mantra Hare Krsna, limpa-se o coração. 
Toda a dificuldade é que, nesta era de Kali, não há sattva-guna e 
nenhuma limpeza do coração, e, portanto, as pessoas estão cometendo 
o erro de identificarem-se com seus corpos. Até mesmo os grandes 
filósofos e cientistas com os quais lidamos estão praticamente todos 
sob; a impressão de que eles são seus corpos, Outro dia, estávamos 
comentando acerca de um filósofo: proeminente, Thomas Huxley, 
que se orgulhava de ser inglês. Isto significa que ele estava no con- 
ceito devida corpórea. Em toda parte, encontramos este mesmo 
equivoco; Logo que alguém: se situa no conceito de vida corpórea, 
ele, tal qual um gato ou um cachorro, não passa de um animal (sa 
eva go-kharah). Então, a mais perigosa das sujeiras dentro de nossos 
corações é identificarmos o corpo com o eu. Sob a influência deste 
equívoco, pensa-se: “Eu sou este corpo. Eu sou inglês. Eu sou indiano. 
Eu sou americano. Eu sou hindu. Eu sou muçulmano.” Esta falsa 
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epção, que é o mais forte dos impedimentos, deve ser removida. 
é a instrução do Bhagavad-gitã e de Sri Caitanya Mahaprabhu. 
verdade, o Bhagavad-gitã começa com esta instrução: 


dehino 'smin yathã dehe 
kaumaram yauvanam jará 

tathã dehantara-praptir 
dhiras tatra na muhyati 


Assim como, neste corpo, a alma corporificada passa seguidamente 
| infância à juventude e à velhice, do mesmo modo, na hora da 
orte, a alma passa para outro corpo. A alma auto-realizada não 
confunde com essas mudanças.” (Bg. 2.13) Embora a alma esteja 
o do corpo, não obstante, devido a um equivoco e às propen- 
animais, aceita-se o corpo como sendo o eu. Portanto, Caitanya 
¡Aprabhu diz: ceto-darpana-márjanam. Limpar o ámago do cora- 
que está cheio de falsas compreensões, só é possível através de 
na sankirtana. Os líderes do movimento da consciência de 
devem mui seriamente utilizar esta oportunidade e, sendo bon- 
com as almas caídas, procurar libertá-las da falsa compreen- 

o encontrada na vida material. 





| Neste mundo material, ninguém pode ser feliz de modo algum. 


o se afirma no Bhagavad-gitã (8.16): 


abrahma-bhuvanal lokah 
punar āvartino “rjuna 


'artindo do planeta mais elevado deste mundo material e indo até 
s baixo, todos são lugares de miséria, onde ocorrem repetidos 
mentos e mortes.” Portanto, mesmo que alguém seja promovido 


jo sistema planetário mais elevado, Brahmaloka; ele não poderá en- 


nenhuma felicidade neste mundo material. Que dizer, então, 


fato de ele ir à Lua? Quem deseja verdadeira felicidade tem que 


o mundo espiritual. Caracteriza o mundo material a luta pela 
ia, e a sobrevivência do mais apto é um princípio muito co- 
mas as pobres almas deste mundo material não sabem o 

e é sobrevivência nem quem é apto: Sobrevivência não significa 
“depois de:tanta luta, a pessoa finalmente morre; sobrevivéncia 
ifica que a pessoa não deve morrer, mas deve desfrutar de uma 
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vida eterna, bem-aventurada e plena de conhecimento. Isto é sobre- 
vivência, O movimento da consciência de Krsna propõe-se a capaci- 
tar todas as pessoas para sobreviverem. Na verdade, ele presta-se a 
extinguir a luta pela existência. O Srimad-Bhagavatam e o Bhagavad- 
gitã dão orientações definitivas de como devemos proceder para aca- 
barmos com a luta pela existência e sobrevivermos numa vida eterna. 
O movimento de sarikirtana é, portanto; uma grande oportunidade. 
Pelo simples fato de ouvir o Bhagavad-gitã e cantar o mahã-mantra 
Hare Krsna, as pessoas purificam-se completamente. Com isto, a 
luta pela existência cessa e pode-se voltar ao lar, voltar ao Supremo. 


VERSO 24 
Eh Ta 
mama gtn: e A! 
ATA ASA RO HO IR 


sri-suka uvãca 
ity abhasya surân vedhãh 
saha devair arindama 
ajitasya padam saksãj 
Jjagâma tamasah param 


Sri-$ukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvamí disse; iti—assim; abhasya— 
falando; surán—aos semideuses; vedhah—o Senhor Brahma, que é 
o cabeça deste Universoe que a todos ilumina com o conhecimento 
védico; saha—com; devaih-—os semideuses; arim-dama-—ó Mahãráâja 
Pariksit, subjugador de todas as-categorias de inimigos (tais como 
os sentidos); ajitasya-—da Suprema Personalidade de Deus; padam — 
amorada; saksãt-—diretamente; jagama—foram; tamasah—o mundo 
da escuridáo; param—transcendental a, além de. 


TRADUÇÃO 
Ó Maharaja Pariksit, subjugador de todos os inimigos, depois 
que terminou de dirigir a palavra aos semideuses, o Senhor Brahmã 
levou-os consigo para a morada da Suprema Personalidade de Deus, 
que está além deste mundo material. A morada do Senhor está si- 
tuada numa ilha chamada Svetadvipa, que se encontra no oceano 
de leite. 
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y SIGNIFICADO 
laháraja Pariksit é aqui chamado de arindama, “subjugador 


todos os inimigos”. Temos inimigos não apenas fora de nossos 


, senão que, dentro de nossos corpos, existem muitos ini- 

s, tais como os desejos luxuriosos, a ira e a cobiça. Mahãraja 
sit é especificamente tratado de arindama porque, em sua vida 

a, foi capaz de subjugar toda classe de inimigos, e, muito em- 

ra fosse um rei jovem, tão logo ficou sabendo que deveria morrer 
ntro de sete dias, ele deixou seu reino. Ele não seguiu os ditames 
js inimigos dentro de seu corpo, tais como a luxúria, a cobiça é 
ira. Ele não ficou nem um pouco irado contra o filho do muni 
O amaldiçoara. Ao contrário, aceitou a maldição e, na associação de 
i} a Gosvâmi, preparou-se para encontrar-se com a morte. A 
orte é inevitável; ninguém pode sobrelevar a força da morte. Por- 





nto, Maharaja Pariksit, enquanto exuberava tanta vida, queria 


o Srimad-Bhagavatam. Conseqiientemente, ele é aqui chamado 

arindama. 
'Outra palavra, sura-priya, também é expressiva. Embora seja 
com todos, Krsna, a Suprema Personalidade de Deus, tem pro- 
o especial por Seus devotos (ye bhajanti tu mam bhaktya mayi 
capy aham). Os devotos sáo todos semideuses. Neste mundo, 
duas classes de homens. Uma delas chama-se deva, e a outra, 

a. O Padma Purâna afirma: 


dvau bhiita-sargau loke "smin 
daiva âsura eva ca 

visnu-bhaktah smrto daiva 
ásuras tad-viparyayah 


bdo aquele que é devoto do Senhor Krsna é chamado deva, e'outros, 
jesmo que sejam devotos dos semideuses, são chamados asuras. 


por exemplo, era grande devoto do Senhor Siva, mas ele 
Juído entre os asuras. Hiranyakasipu é igualmente apresentado 
grande devoto do Senhor Brahmã, contudo, ele também era 
“asura. Portanto, somente o devoto do Senhor Visnu é chamado 
x, aquele que não é asura. O Senhor Krsna fica muito satisfeito 
Seus devotos, mesmo que eles não estejam na fase do mais ele- 
serviço devocional. Mesmo quem está situado nas etapas infe- 

es do servico devocional é transcendental, e se ele náo deixa de 
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praticar vida devocional, continua sendo deva ou sura. Se ele persis- 
te neste caminho, Krsna sempre estará satisfeito com ele e dar-lhe-á 
todas as instruções para que ele possa mui facilmente retornar ao 
lar, retornar ao Supremo. 

Com relação a ajitasya padam, a morada da Suprema Personali- 
dade de Deus situada no oceano de leite deste mundo material, Srila 
Visvanatha Cakravarti Thãkura diz: padar ksirodadhi-stha-Sveta- 
dvipam tamasah prakrteh param. A ilha conhecida como Svetadvipa, 
que fica no oceano de leite, é transcendental. Ela não tem nenhuma 
ligação com este mundo material. O prefeito de uma cidade decerto 
tema seu dispor uma-casa de repouso onde o governador e impor- 
tantes funcionários governamentais possam ficar. Semelhante hospe- 
daria não é uma casa comum. Do mesmo modo, embora fique no 
oceano de leite e esteja neste mundo material, Svetadvipa é parar 
padam, transcendental. 


VERSO 25 


AA Aa A l 
Ga a ra 


tatrâdrsta-svarâpãya 
Sruta-púrvaya vai prabhuh 

stutim abrúta daivibhir 
girbhis tv avahitendriyah 


tatra—lá (na residência do Senhor conhecida como Svetadvipa); 
adrsta-svaripâya—à Suprema Personalidade de Deus, que não 
era visto nem mesmo pelo Senhor Brahma; sruta-púrvaya—mas 
acerca de quem se ficou sabendo através dos Vedas; vai—na ver- 
dade; prabhuh—Senhor Brahma; stutim—oragdes provenientes da 
literatura védica; abrita—realizou; daivibhih—através das orações 
mencionadas na literatura védica ou oferecidas por pessoas que seguem 
à risca os princípios védicos; girbhih-—através dessas vibrações sono- 
ras ou-canções; tu—então; avahita-indriyah—com a mente fixa, sem 
desvios, 

: TRADUÇÃO 

Lá [em Svetadvipa], o Senhor Brahmã ofereceu orações à Suprema 

Personalidade de Deus, muito embora jamais tivesse visto o Senhor 
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mo. Pelo simples fato de que, através da literatura védica, fi- 
sabendo acerca da Suprema Personalidade de Deus, o Senhor 
, com a mente fixa, ofereceu ao Senhor orações que consta- 

na literatura védica e eram aprovadas por essa literatura. 

No 
SIGNIFICADO 

-se que, quando vão ver a Suprema Personalidade de Deus em 
tadvipa, Brahmã e os outros semideuses não podem vê-lO direta- 
te, mas suas orações são ouvidas pelo Senhor, e as providências 
ias são tomadas. Temos verificado isso em muitas ocasiões. 


À palavra sruta-parvaya é significativa. Obtemos experiência vendo 


ente ou ouvindo. Se não é possível ver alguém diretamente, 


jodemos ouvir a respeito dele ao consultarmos fontes fidedignas. 


vezes, as pessoas perguntam-nos se podemos mostrar-lhes Deus. 
O é ridículo. Não é necessário que alguém veja Deus para então 
er aceitá-lO. Nossa percepção sensorial é sempre incompleta. 
irtanto, mesmo que vejamos Deus, talvez não sejamos capazes 
“compreendê-lO. Quando Krsna esteve na Terra, muitas e muitas 
as viram-nO, mas não conseguiram entender que Ele era a Su- 
a Personalidade de Deus. Avajananti mám múdhá mánusim 
im asritam. Muito embora vissem Krsna pessoalmente, os pati- 
e tolos não puderam compreender que Ele era a Suprema Perso- 
lidade de Deus. Mesmo ao ver Deus pessoalmente, uma pessoa 
jafortunada não pode compreendê-lO. Portanto, para ouvirmos 
erca de Deus, Krsna, temos que consultar a literatura védica e as 
s que compreendem a auténtica versáo védica. Muito embo- 
tivesse visto anteriormente a Suprema Personalidade de 
+ Brahmaã tinha plena confiança de que o Senhor estava ali em 
dvipa. Assim, aproveitou-se da oportunidade para ir até lá e 
orações ao Senhor. 
as orações não eram orações comuns ou inventadas. As orações 
n ser aprovadas pela literatura védica, como indicam neste 
«as palavras daivibhir girbhih. Em nosso movimento da cons- 
de Krsna não aceitamos nenhuma canção que não tenha sido 
pvada ou' cantada por devotos, genuínos. Não permitimos que 
sonoras sejam cantadas no templo. Em geral, cantamos duas 
Uma é sri-krsna-caitanya prabhu nityânanda sri-advaita 
a Srivãsâdi-gaura-bhakta-vrnda. Isto é autorizado, Ela é 





impre mencionada no Caitanya-caritâmrta e é aceita pelos acâryas. 
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A outra, evidentemente, é o mahá-mantra — Hare Krsna, Hare 
Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare Ráma, Hare Ráma, Ráma 
Ráma, Hare Hare. Podemos, também, cantar as canções de Narot- 
tama dása Thãkura, Bhaktivinoda Thakura e Locana dãsa Thakura, 
mas estas duas canções — “*sri-krsna-caitanya” e o mahã-mantra 
Hare Krsna — são suficientes para satisfazer a Suprema Personali- 
dade de Deus, embora não possamos vê-lO. Ver o Senhor não é tão 
importante como apreciá-lO apoiando-nos na literatura fidedigna 
ou nas afirmações autênticas proferidas por pessoas conceituadas. 


VERSO 26 
MARA 
afi aeaea 
yari Era 1 


ASA AA 
AE AE RRA 


Sri-brahmovaca 
avikrivam satyam anantam adyam 
guháa-Sayam niskalam apratarkyam 
mano-"grayánam vacasaniruktam 
namámahe deva-varam varenyam 


$ri-brahma uváca—o Senhor Brahma disse; avikriyam—à Persona- 
lidade de Deus, que jamais muda (ao contrário da existéncia ma- 
terial); satyam—a suprema verdade eterna; anantam— ilimitada; 
ádyam—a causa que origina todas as causas; guha-Sayam-—presen- 
te nos corações de todos; niskalam—sem nenhuma perda de potên- 
cia; apratarkyam—inconcebivel, que não está dentro da jurisdição 
dos argumentos materiais; manah-agrayânam-—mais rápido do que 
a mente, inconcebível à especulação mental; vacasã—através do jogo 
de palavras; aniruktam-— indescritível; namamahe—todos nós, semi- 
deuses, oferecemos nossas respeitosas reverências; deva-varam—ao 
Senhor Supremo; que não é igualado ou suplantado por ninguém; 
varenyam—o adorável supremo, que é adorado atrávés do mantra 
Gayatri. 
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TRADUÇÃO 
Senhor Brahmã disse: Ó Senhor Supremo, ó imutável, ilimita- 
suprema verdade, Sois a origem de tudo. Sendo onipenetrante, 
nos corações de todos e, também, no átomo. Não tendes qua- 
materiais. Na verdade, sois inconcebível. A mente não pode 
Vos através de especulação, e as palavras não conseguem 
er-Vos. Sois o mestre supremo de todos, e, portanto, sois 
rel para todos. Oferecemos-Vos nossas respeitosas reverências. 





SIGNIFICADO 
“Suprema Personalidade de Deus não é nenhuma criação mate- 
|. Todas as coisas materiais têm que mudar, passando de uma 
para outra — por exemplo, a terra pode ser transformada 
ipote de barro, o qual, por sua vez, acaba reduzindo-se a terra. 
as nossas criações são temporárias, impermanentes. Entretan- 
Suprema Personalidade de Deus é eterno, e, do mesmo modo, 
entidades vivas, que são partes dEle, também são eternas (mama- 
o jiva-loke jiva-bhiitah sanâtanah). A Suprema Personalidade 


e Deus é sanâtana, eterno, e as entidades vivas individuais também 


D eternas. A diferença é que Krsna, ou Deus, é o eterno supre- 
O, ao passo que as almas individuais, embora eternas, são dimi- 
e fragmentárias. Como se afirma no Bhagavad-gitã (13.3): 
etrajñiam capi mám viddhi sarva-ksetresu bhãrata. Embora o 
or seja um ser vivo e as almas individuais sejam seres vivos, o 
hor Supremo, ao contrário das almas individuais, é vibhu, onipe- 
nte, e ananta, ilimitado. O Senhor é a causa de tudo. As enti- 
vivas são inúmeras, e o Senhor é único. Ninguém é maior 


D que Ele, e ninguém é igual a Ele. Assim, o Senhor é o supre- 


O objeto adorável, como se depreende dos mantras védicos (na 
-samas cabhyadhikas ca dr$yate). O Senhor é supremo porque 
iém pode avaliá-lO através de especulação mental ou através 


D jogo de palavras. O Senhor pode viajar mais rápido do que a 


Nos $ruti-mantras do ISopanisad afirma-se: 


anejad ekam manaso javiyo 
nainad devá apnuvan púrvam arsat 
tad dhávato 'nyan atyeti tisthat 
tasminn apo matarisva dadhati 
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“Embora fixo em Sua morada, a Personalidade de Deus é mais 
veloz do que a mente e, numa corrida, pode ultrapassar todos os 
outros. Os poderosos semideuses não podem aproximar-se dEle; Em- 
bora situado ém um lugar, Ele controla aqueles que fornecem o ar 
eachuva. Ele supera a todos em excelência.” (ISopanisad 4). Logo, 
o Supremo jamais deve ser rebaixado à posição das entidades vivas 
subordinadas. 

Porque, diferentemente da entidade viva individual, o Senhor está 
situado nos corações de todos, nunca a entidade viva individual deve 
ser igualada ao Senhor Supremo. No Bhagavad-gitã (15.15), o Senhor 
diz que sarvasya câham hrdi sannivistah: “Eu estou situado nos co- 
rações de todos.” Entretanto, isto não significa que todos sejam 
iguais ao Senhor. Nos $ruti-mantras também afirma-se: hrdi hy 
ayam âtmã pratisthitah. No começo do Srimad-Bhagavatam se diz: 
satyam parar dhimahi. Os mantras védicos dizem: satyarh jhânam 
anantam e niskalam niskriyarh sântam niravadyam.-Deus é supre- 
mo: Embora, é claro, Ele-não faça nada, Ele está fazendo tudo. 
Como o Senhor diz no Bhagavad-gitã (9.4): 


maya tatam idarh sarvam 
jagad avyakta-mūrtinā 

mat-sthâni sarva-bhiitâni 
na caham tesv avasthitah 


“Sob Minha forma, imanifesta, Eu penetro este Universo. inteiro. 
Todos os seres estão em Mim, mas Eu não estou neles,” 


mayadhyaksena prakrtih 
súyate sacarácaram 

hetunánena kaunteya 
Jagad viparivartate 


“Ó filho de Kunti, esta natureza material funciona sob Minha dire- 
ção e está produzindo todos os seres móveis e imóveis. Obedecendo- 
lhe ao comando, esta manifestação é criada e aniquilada repetidas 
vezes.” (Bg. 9.10) Portanto, embora esteja silencioso em Sua mora- 
da, o Senhor está fazendo tudo através de Suas diferentes energias 
(parasya Saktir vividhaiva srityate). 
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— Todos os mantras védicos, ou $ruti-mantras, estão incluídos neste 


o proferido pelo Senhor Brahmã, pois Brahma e seus seguido- 

, à Brahma-sampradâya, compreendem a Suprema Personalidade 
Deus através do sistema de paramparã. Temos que obter conhe- 
Cimento através das palavras de nossos predecessores, Existem doze 


“mahãjanas, ou autoridades, sendo que Brahmã é um deles. 


svayambhiir nãradah Sambhuh 
kumarah kapilo manuh 
prahlado janako bhismo 
balir vaiyasakir vayam 
(Bhãg. 6.3.20) 


icemos à sucessão discipular de Brahma, e, portanto, somos 

ecidos como a.Brahma-sampradaya. Assim como os semideu- 

és seguem o Senhor Brahmã para poderem compreender a Suprema 

onalidade de Deus, também temos que seguir as autoridades 
sistema de paramparã caso queiramos compreender o Senhor. 





Pra ame Rol) 


vipascitam prana-mano-dhiyatmanám 
arthendriyabhasam anidram avranam 
chayatapau yatra na grdhra-paksau. 
tam akgaram kham tri-yugam vrajâmahe 


itam-—ao onisciente; prána—como a força viva funciona; 
anah—como a mente funciona; dhiya-—como a inteligência funcio- 
| Gimanam-—de todas as entidades vivas; artha-—os objetos dos 
indriya—os sentidos; abhasam—conhecimento; anidram— 

pre desperto e livre da ignorância; avranam-—sem um corpo ma- 
Sujeito a dores e prazeres; chaya-atapau—o abrigo para todos 
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que estão sofrendo de ignoráncia; yatra—onde; na—náo; grdhra- 
paksau—parcialidade por algum ser vivo; tam—nEle; aksaram—in- 
falível; kham—onipenetrante como o céu; tri-yugam—aparecendo 
com seis Opuléncias em trés yugas (Satya, Treta e Dvapara); vraja 
mahe—refugio-me. 


TRADUÇÃO 

A Suprema Personalidade de Deus conhece de maneira direta e in- 
direta como é que tudo, inclusive a força viva, a mente e a inteligên- 
cia, está funcionando sob Seu controle. Ele é o iluminador de tudo 
e não tem ignorância. Ele não possui um corpo material sujeito às 
reações de atividades anteriores, e Ele está livre da ignorância mani- 
festa como parcialidade e educação material. Portanto, refugio-me 
nos pés de lótus do Senhor Supremo, que é eterno, onipenetrante e 
tão grande como o céu e que, em três yugas [Satya, Tretá e Dvapara], 
aparece com seis opuléncias. 


SIGNIFICADO 

No comego do Srimad-Bhagavatam, descreve-se a Suprema Perso- 
nalidade de Deus da seguinte maneira: janmady asya yato 'nvayád 
itaratas cârthesv abhijñah. O Senhor'é a origem de todas as ema- 
nações, e Ele conhece direta e indiretamente tudo o que se refere a 
todas as atividades que se realizam em Sua criação. Portanto, o 
Senhor é aqui chamado de vipascitam, aquele que é pleno de todo 
o conhecimento ou que conhece tudo. O Senhor é a Alma Suprema 
e conhece tudo acerca das entidades vivas e seus sentidos. 

A palavra anidram, que significa “sempre desperto e livre da 
ignorância”, é muito importante neste verso. Como se afirma no 
Bhagavad-gitã (15.15), mattah smrtir Jfiânam apohanam ca: é o 
Senhor que dá a todos inteligência e esquecimento. Existem milhões 
e milhões de entidades vivas, e o Senhor lhes dá orientações. Por- 
tanto, Ele não tem tempo para dormir, e Ele nunca ignora nossas 
atividades. O Senhor é a testemunha de tudo; Ele vê o que estamos 
fazendo à cada momento. O Senhor não está coberto por um corpo 
resultante-do karma. Nossos corpos são formados em consegiiência 
de nossos feitos passados (karmanã daiva-netrena), mas a Suprema 
Personalidade de Deus não possui corpo material, e, portanto, Ele 
não tem avidyã, ignorância. Ele não dorme, mas sempre está alerta 
e desperto. 
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O Senhor Supremo é descrito como tri-yuga porque, embora tenha 

irecido várias vezes em Satya-yuga, Tretá-yuga e Dvápara-yuga, 
aparecer em Kali-yuga, Ele jamais declarou ser a Suprema Perso- 
lidade de Deus. 





krsna-varnam tvisakrsnam 
sángopangastra-parsadam 


Kali-yuga, o Senhor aparece como um devoto. Portanto, embo- 
Ele seja Krsna, Ele, tal qual um devoto, canta o mantra Hare 
Continuando, o Srimad-Bhagavatam (11.5.32) recomenda: 


Yajniaih sankirtana-prâyair 
yajanti hi sumedhasah 
to 
“Caitanya Mahãprabhu, cuja tez não é escura como a de Krsna, 
é dourada (tvisakrsnam), é a Suprema Personalidade de Deus. 
está acompanhado de associados, tais como Nityânanda, Advaita, 


ara e Srivasa. Aqueles que são assaz inteligentes adoram esta 

prema Personalidade de Deus, realizando sankirtana-yajria. Nesta 

mação, o Senhor Supremo apresenta-Se como não sendo o 
nhor Supremo, e, portanto, Ele é conhecido como Tri-yuga. 


VERSO 28 


so é audio 
aimi qazanar | 
Aah o fagam 
magi TÈ IRCI 


ajasya cakram tv ajayeryamânam 
manomayarm paricadasâram àsu 

tri-nabhi vidyuc-calam asta-nemi 
yad-aksam âhus tam rtam prapadye 


do ser vivo; cakram—a roda (o ciclo de nascimentos e 
s neste mundo material); tu—mas; ajaya-—pela energia exter- 
Senhor Supremo; iryamânam-—girando com muita força; 
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manah-mayam-— que não passa de uma criação mental cujo principal 
alicerce é a mente; paficadasa--quinze; aram-—possuindo raios; asu— 
com muita rapidez; tri-nabhi—tendo três partes centrais (os três 
modos da natureza material); vidyut—como eletricidade; calam— 
movendo-se; asta-nemi-—feito de oito cambas (as oito energias exter- 
nas do Senhor — bhâmir apo “nalo vayuh, etc.); yat—quem; aksam— 
o cubo; ahuh—eles dizem: tam=a Ele; rtam—o fato; prapadye— 
ofereçamos nossas respeitosas reverências. 


TRADUÇÃO 

No ciclo de atividades materiais, o corpo material assemelha-se à 
roda de uma quadriga mental, Os dez sentidos [cinco para desempe- 
nhar ações e cinco para obter conhecimento] e os cinco ares vitais 
dentro do corpo formam os quinze raios da roda da quadriga. Os 
três modos da natureza [bondade, paixão e ignorância] são os centros 
de suas atividades, e os oito ingredientes da natureza Iterra, água, 
fogo, ar, céu, mente, inteligência e falso ego) constituem o aro da 
roda. Tal como a energia elétrica, a energia material externa move 
essa roda. Assim, a roda gira mui rapidamente em torno de seu cubo 
ou suporte central, a Suprema Personalidade de Deus, que é a Su- 
peralma e a verdade última, Oferecemos a Ele nossas respeitosas 
reverências. 


SIGNIFICADO 
Nesta passagem, descreve-se figurativamente o ciclo de repetidos 
nascimentos e mortes. Como:se afirma no Bhagavad-gitã (7.5): 


apareyam itas tv anyâm 
prakrtim viddhi me parâm 

Jiva-bhiitârh mahã-bãho 
Vayedar dharyate jagat 


O mundo inteiro está funcionando porque a entidade viva, que é 
parte integrante do Senhor Supremo, utiliza a energia material. Sob 
as garras da energia material, a Jivatmã está girando na roda de nas- 
cimentos e mortes, e tudo istó ocorre sob a direção da Suprema Per- 
sonalidade de Deus. O ponto central é a Superalma. Como se explica 
no Bhagavad-gtta (18.61): 
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Isvarah sarva-bhiitânam 
hrd-dese *rjuna tisthati 
bhramayan sarva-bhútáni 
yantraradhani mayaya 
m 


O) Senhor Supremo está situado nos corações de todos, ó Arjuna, 


jenta as andanças de todas as entidades vivas, que estão senta- 
numa espécie de máquina feita de energia material.” O corpo 
terial da entidade viva éo resultado das atividades da alma con- 
nada, e, como a Superalma é o amparo, a Superalma'é a verda- 
ira realidade. Todos nós, portanto, devemos oferecer respeitosas 
erências a esta realidade central. Ninguém deve se deixar desenca- 
ar pelas atividades deste mundo material e, em consegiiência 
esquecer-se do ponto central, a Verdade Absoluta. Esta é a 
trução deixada aqui pelo Senhor Brahma. 


VERSO 29 


q oga aa q q 
AAA 
aa 

seas ET 


ya eka-varnam tamasah param tad 
alokam avyaktam ananta-pâram 

ásam cakaropasuparnam enam 
upasate yoga-rathena dhiráh 


h—a Suprema Personalidade de Deus que; eka-varnam—abso- 
|, Situado em bondade pura; tamasah—à escuridão do mundo 
ti ; param—transcendental; tat—isto; alokam—que não pode 

br visto; avyaktam—imanifesto; ananta-param— ilimitado, que 
assa a medida de tempo € espaço materiais; asam cakara—si- 
upa-suparnam-—nas costas de Garuda; enam—a Ele; upa- 
adoram; yoga-rathena—através do veículo da Yoga mística; 
pessoas que são sóbrias, imperturbáveis em meio à agitação 
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TRADUÇÃO 

A Suprema Personalidade de Deus está situado em bondade pura 
[Suddha-sattva], e, portanto, Ele é eka-varna — o omkára [pranava]. 
Porque está além da manifestação cósmica, que é equiparada à es- 
curidão, Ele não é visível aos olhos materiais. Entretanto, o tempo 
ou o espaço não O separam de nós, pois Ele está presente em toda 
parte. Enquanto Ele permanece sentado em Seu carregador Garuda, 
aqueles que conseguiram libertar-se da agitação adoram-nO por 
meio de poder ióguico místico. Ofereçamos-Lhe nossas respeitosas 
reveréncias. 


SIGNIFICADO 

Saitvam visuddham  vasudeva-Sabditam (Bhãg. 4.3.23). Neste 
mundo material, prevalecem os três modos da natureza material — 
bondade, paixão e ignorância —, entre os quais, a bondade é a pla- 
taforma de conhecimento, a paixão: produz uma mistura de conheci- 
mento e obscurantismo, e o modo da ignorância é cheio de escuridão. 
Portanto, a Suprema Personalidade. de Deus está além da escuridão 
e paixão. Ele está na plataforma onde a bondade ou o conhecimento 
não são perturbados pela paixão e pela ignorância. Isto se chama 
plataforma de vasudeva. É nessa plataforma de vasudeva que Vásu- 
deva, ou Krsna, pode aparecer. Assim, Krsna apareceu neste planeta 
como o filho de Vasudeva. Porque está situado além dos três modos 
da natureza material, o Senhor não é visto por aqueles que são do- 
minados por esses três modos. Portanto, todos devem tornar-se 
dhiras, ou imperturbáveis pelos modos da natureza material. O pro- 
cesso de yoga pode ser praticado por todo aquele que esteja livre 
da agitação provocada por esses modos. Portanto, define-se yoga 
da seguinte maneira: yoga indriya-samyamah, Como se explicou 
anteriormente, somos perturbados pelos indriyas, ou sentidos. 
Ademais, somos agitados, pelos. três modos da natureza material, 
que nos são impostos. pela energia externa. Na vida condicionada, 
a entidade viva move-se turbulentamente no torvelinho de nascimen- 
tos e mortes, porém, ao situar-se na plataforma transcendental de 
visuddha-sattva, bondade pura, ela pode ver a Suprema Personali- 
dade de Deus, que está sentado nas costas de Garuda. O Senhor 
Brahma oferece suas respeitosas reveréncias a este Senhor Supremo. 


Os semideuses recorrem à proteção divina 179 


VERSO 30 
aqa email mat 


ama MAS AA A el 


na yasya kascatititarti mayam 
yaya jano muhyati veda nártham 
tam nirjitâtmatma-gunam paresam 
namâma bhiitesu samam carantam 


não; yasya—de quem (a Suprema Personalidade de Deus); 

ué tititarti—é capaz de sobrepujar; mãyâm-—a energia 

; Yayã—por quem (pela energia ilusória); janah-—as pessoas 

geral; muhyati—tornam-se confusas; veda—compreendem; na— 

o; artham—o propósito da vida; tam—a Ele (a Suprema Persona- 

de Deus); nirjita—controlando por completo; atmã-—as en- 

des vivas; dtma-gunam—e Sua energia externa; para-isam—o 

nhor, que está transcendentalmente situado; namâma-—oferece- 

nossas respeitosas reveréncias; bhñútesu—com todas as entida- 

vivas; samam-—igualmente disposto, ou equânime; carantam— 
ntrolando-as ou governando-as. 


TRADUÇÃO 


p Ninguém pode sobrepujar a energia ilusória [mãyã] da Suprema 


sonalidade de Deus, a qual é tão forte que deixa todos imersos 
confusão, fazendo-os perder o senso de compreender o propósito 
vida. Esta mesma mãyà, entretanto, é subjugada pela Suprema 
15 de Deus, que a todos governa e que é igualmente dis- 
todas as entidades vivas. Ofereçamos-Lhe nossas reverências. 





e SIGNIFICADO 
O poder da Suprema Personalidade de Deus, Visnu, decerto con- 
todas as entidades vivas, tanto que as entidades vivas esque- 
da-meta da vida. Na te viduh svartha-gatim hi visnum: as 
vivas esqueceram-se de que a meta da vida é voltar ao lar, 
ao Supremo. A energia externa da Suprema: Personalidade 
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de Deus dá a todas as almas condicionadas a aparente oportunidade 


de elas serem felizes dentro deste mundo material, mas isso é maya; 
em outras palavras, é um sonho que jamais será realizado. Portan- 
to, todo ser vivo é iludido pela energia externa do Senhor Supremo. 
Náo há nenhuma dúvida de que esta energia ilusória é muito fonte, 
mas ela está sob o inteiro controle exercido pela pessoa transcenden- 
tal que, neste verso, é descrita como paresam, o Senhor transcenden- 
tal. o Senhor náo é uma parte da criação material, mas está além 
da criação. Portanto, Ele não apenas controla as almas condiciona- 
das através de Sua: energia externa, mas controla também a própria 
energia externa. O Bhagavad-gitã diz claramente que a forte energia 
material controla'todos e que escapar de seu controle é extremamen- 
te difícil. Esta energia controladora pertence á Suprema Personalidade 
a e funciona oia Seu controle. Entretanto, estando subjugadas 
energia material, as entidades vi = 
CEO les vivas esqueceram-se da Suprema 


VERSO 31 
oi afiada qua 
ada ge aferra: | 


af a ana fat 
Fsg aa: 1321) 


ime vayarh yat-privayaiva tanvã 
sartvena srstã bahir-antar-avih 

gatir na siiksmam rsayas ca vidmahe 
kuto “suradya itara-pradhanah 


ime-estes; vayam—nós (os semideuses); yat—para quem; priyaya— 
parecendo muito amado e chegado; eva—decerto; tanva—o corpo 
material; sattvena—pelo modo da bondade; srstah—criado; bahih- 
antah-avih-—embora tendo plena percepção interna e externa; ara 
destino; na—náo; saksmam—muito sutil; rsayah--grandes santos; 
ca—também; vidmahe—entendemos; kutah- como; asura-adyah—os 
demônios e ateístas; itara—que são insignificantes em suas identida- 
des; pradhanah-—embora sejam líderes de suas próprias sociedades. 


[Canto 8, Cap. 5 
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t TRADUÇÃO 

Como nossos corpos são feitos de sattva-guna, nós, os semideu- 
estamos, interna e externamente, situados em bondade. Todos 

| grandes santos também estão nesta mesma posição. Portanto, 
em mesmo nós conseguimos compreender a Suprema Personali- 
de Deus, que dizer, então, daqueles cujas constituições corpó- 
são das mais insignificantes e que estão situados nos modos 

paixão e da ignorância? Como podem eles entender o Senhor? 
eçamos-Lhe nossas respeitosas reveréncias. 


SIGNIFICADO 
Os ateístas e demônios não podem entender a Suprema Personali- 
le de Deus, embora Ele esteja situado dentro de todos. Para eles, 
Senhor acaba aparecendo-sob a forma da morte, como se confirma 


b Bhagavad-gitã (mrtyuh 'sarva-haras câham). Os; ateístas pensam 


são independentes, e, portanto, não se importam com a supre- 
a do Senhor, contudo, o Senhor confirma Sua supremacia ao 

á-los, enviando-lhes a morte. Na hora da morte, as tentativas 
eles empreendem para usar seu pretenso conhecimento cientifi- 


b e especulação filosófica com os quais querem negar a supremacia 
O Senhor deixam de funcionar. Hiranyakasipu, por exemplo, era 





n notável representante da classe de homens ateístas. Ele sempre 
a existência de Deus, e, assim, tornou-se inimigo inclusive 
próprio filho.'Todos temiam os princípios ateistas de Hiranya- 
Entretanto, quando o: Senhor: Nrsirnhadeva apareceu para 

lo, os principios ateístas de Hiranyakasipu náo puderam salvá- 

© Senhor Nrsimhadeva matou Hiranyakasipu e arrebatou-lhe 


do o poder, prestígio e orgulho. Os homens ateístas, entretanto, 


is compreendem como'é que todos os empreendimentos que 
desenvolvem acabam sendo aniquilados. A Superalma está situada 
o deles, porém, devido ao predomínio dos modos da paixão e 
ia, eles não podem entender a supremacia'do Senhor. Nem 
os semideuses, os devotos, que estão transcendentalmente si- 
dos-ou estão situados na plataforma da: bondade, estão plena- 
é inteirados: das qualidades e posição do Senhor. Como então 
em os demônios e os ateístas compreender a Suprema Persona- 
de Deus? Isto não é possível. Portanto, para obterem esta 
são, os semideuses, encabeçados pelo Senhor Brahmã, ofe- 

m suas respeitosas reverências ao Senhor. 
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VERSO 32 


q la 
A fio quem 
a Ìm aara: 
miai RAR 


padau mahiyam sva-krtaiva yasya 
catur-vidho yatra hi bháita-sargah 

sa vai mahá-púrusa'atma-tantrah 
prasīdatām brahma mahā-vibhūtih 


pādau—Seus pés de lótus; mahi—a Terra; iyam-—esta; sva-krta— 
criada por Ele próprio; eva-—na verdade; yasya—de quem; catuh- 
vidhah—das quatro classes de entidades vivas; yatra—=onde; hina 
verdade; bhiita-sargah--criação material; sah—Ele; vaina verda- 
de; maha-parusah—a Pessoa Suprema; atma-tantrah—auto-suficien» 
te; prasidatam—que Ele tenha misericórdia de nós; brahma—o 
maior; mahā-vibhūtih—-com potência ilimitada. 


TRADUÇÃO 
Nesta Terra, existem quatro espécies de entidades vivas, todas as 
quais são criadas por Ele. A criação material repousa em Seus pés 
de lótus. Ele é a grande Pessoa Suprema, pleno de opulência e 
poder. Que Ele esteja satisfeito conosco. 


SIGNIFICADO 

A palavra mahi refere-se aos cinco elementos materiais — terra, 
água, ar, fogo e céu — que repousam nos pés de lótus da Supre- 
ma Personalidade de Deus. Mahat-padar punya-yaso murâreh. O 
mahat-tattva, a totalidade da energia material, repousa em Seus pés 
de lótus, pois a manifestação cósmica é apenas outra opulência do 
Senhor. Nesta manifestação cósmica, existem quatro classes de enti- 
dades vivas: — jaráyu-ja (aquelas nascidas de embrides), anda-ja 
(aquelas nascidas de ovos), sveda-ja (aquelas nascidas da transpira- 
ção) e udbhij-ja (aquelas nascidas de sementes). Tudo é produzido 
pelo Senhor, como se confirma no Vedanta-sútra (janmady asya 
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ih): Ninguém é independente, mas a Alma Suprema possui com- 

i independéncia. Janmady asya yato 'nvayad itaratas. toles 

jfiah'sva-rãt. A palavra sva-rãt significa “independente "e Somos 

endentes, ao passo que o Senhor Supremo tem completa indepen- 

Portanto, o Senhor Supremo 'é o maior de todos. Mesmo 

or Brahmã, que criou a manifestação cósmica, é meramente 

opulência da Suprema Personalidade de Deus. A criação ma- 

éativada pelo Senhor, portanto, Ele não é uma parte da criação 

al. O Senhor existe em Sua posição espiritual original. A forma 

al do Senhor, vairâja-miirti, é mais outro aspecto da Suprema 
rsonalidade de Deus. 


VERSO 33 


ai a aan 


ambhas tu yad-reta udara-viryam 
sidhyanti jivanty uta vardhamânãh 

lokā yato 'thakhila-loka-palah 
prasīdatām nah sa mahā-vibhūtih 


'bhah—os corpós de água-vistos neste planeta ou em outros; 

'at-retah—Seu sêmen; udāra-vīryam—tão poderoso; sh 

anti—sáo: gerados; jivanti—vivem; uta—na verdade; vardhama- 

i-—florescem; lokãh-—todos os três mundos; yatah-—dos quais; 

também; akhila-loka-palah—todos os semideuses de todo o 

; prasidatâm-—que esteja satisfeito; -nah-=conosco; sah— 
mahã-vibhitih-—uma pessoa com potência ilimitada. 


TRADUÇÃO 
Toda a manifestação cósmica emergiu da água, e é por causa da 
que todas as entidades vivas subsistem, vivem e desenvolvem- 
Essa água é nada mais nada menos do que o sêmen da Suprema 
T de Deus. Portanto, que a Suprema Personalidade de 
que possui toda essa potência, esteja satisfeito conosco. 
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SIGNIFICADO 

Apesar das teorias:dos supostos cientistas, a vasta quantidade de 
água “existente neste e em outros planetas não é criada através de 
uma combinação do hidrogênio como oxigênio. Ao contrário, ex- 
plica-sé que, às vezes, a água é a transpiração e, às vezes, o sêmen 
da Suprema Personalidade de Deus. É da água que surgem todas 
as entidades vivas, e, devido a ela, vivem e crescem. Se não houves- 
se água, deixaria de existir tudo quanto é vida. A água é a fonte 
da vida de todos. Portanto, pela graça da Suprema Personalidade 
de Deus, temos bastante água em todo o mundo. 


VERSO 34 


ati at te arena 
Raisat A aaa mg: | 

$ amai aaa aat 
sala a RAR A 


somar mano yasya samâmananti 
divaukasarm yo balam andha âyuh 

iso nagânâm prajanah prajanarm 
prasidatám nah sa maha-vibhatih 


somam-—a Lua; manah--a mente; yasya—de quem (da Suprema 
Personalidade de Deus); samamananti—eles dizem; divaukasam-—dos 
cidadãos dos sistemas planetários superiores; yah—quem; balam— 
aforça; andhah--os grãos alimentícios; ayuh-—a duração da vida; 
ISah—o Senhor Supremo; naganám—das árvores; prajanah—a fonte 
que propicia -a procriação; prajânâm-—de todas as entidades vivas; 
prasidatâm—que Ele esteja satisfeito; nah--conosco; sah-—essa Su- 
prema Personalidade de Deus; maha-vibhitih—a fonte de todas as 
opulências. 


3 TRADUÇÃO 
Soma, a Lua, é a fonte dos grãos alimentícios, da força e da lon- 
gevidade de todos os semideuses. Ele [Soma] também é o senhor 
de toda a vegetação e a fonte que propicia a geração de todas as 
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des vivas. Como afirmam os estudiosos eruditos, a Lua é a 
da Suprema Personalidade de Deus. Que essa Suprema Per- 
jade de Deus, a fonte de todas as opulências, esteja satisfeito 


SIGNIFICADO 
'Soma, a deidade que predomina a Lua, é a fonte dos grãos alimen- 
s e, portanto, a fonte da força até mesmo dos seres celestiais, 


ds semideuses. Ele é a força vital-de toda a vegetação. Infelizmente, 
5 supostos cientistas modernos, que não compreendem muito bem 


a, descrevem-na como sendo cheia de desertos. Uma vez que 
| Lua é a fonte de toda a nossa vegetação, como pode ela ser um 

erto? O brilho da Lua é a força vital de toda a vegetação, e, por- 
into, não podemos de maneira alguma aceitar que a Lua seja um 


VERSO 35 


aña qu q anda 

sas aa | 
ARIAS 

aa a E RA 


agnir mukham yasya tu jata-veda 
jatah kriya-kanda-nimitta-janmá 

antah-samudre “nupacan sva-dhátiin 
prasidatârh nah sa mahã-vibhátih 


agnih—fogo; mukham—a boca por onde a Suprema Personalidade 
Deus come; yasya—de quem; tu—mas; jata-vedah—o produtor 
riqueza ou de todos os artigos necessários para a vida; jatah— 
kriya-kanda—cerimónias - ritualísticas;  nimitta—com 

pósito de; janmã--formado por esta razáo; antah-samudre— 

o das' profundezas do oceano; anupacan—sempre digerindo; 
iin—todos os elementos; prasidatam—que esteja satisfeito; 
nosco; sah—Ele; mahã-vibhiitik-—o supremamente poderoso. 
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TRADUÇÃO 

O fogo, que-nasce com o propósito de aceitar as oblações feitas 
nas cerimônias ritualísticas, é a boca da Suprema Personalidade de 
Deus. O fogo existe nas profundezas do oceano para produzir rique- 
za, e ele também está presente no abdômen para digerir o alimento 
e produzir várias secreções que são importantes para a manutenção 
do corpo. Que essa supremamente poderosa Personalidade de Deus 
esteja satisfeito conosco. 


VERSO 36 


A oq | 
st a gado am; 
sa fa sn 


Yac-caksur àsit taranir deva-yânarm 
trayimayo brahmana esa dhisnyam 

dvâram ca mukter amrtam ca mrtyuh 
prasidatârn nah sa mahã-vibhiitih 


yat—aquilo que; caksuh—olho; astt—tornou-se; taranih—o deus 
do Sol; deva-yánam—a deidade que responde pelo caminho da libe- 
ração dos semideuses; trayEmayah—com o propósito de guiar no co- 
nhecimento védico de karma-kanda; brahmanah—acerca da verdade 
suprema; esah—este; dhisnyam—o lugar para compreensáo; dváram 
ca—bem como o portáo de entrada; mukteh—para a liberação; 
amrtam—o caminho da vida eterna; ca—bem como; mrtyuh—a 
causa da morte; prasidatam—possa Ele estar satisfeito; nah—conos- 
co; sah—essa Suprema Personalidade de Deus; mahã-vibhitih—o 
todo-poderoso. 


TRADUÇÃO 
O deus-do Sol marca o caminho da liberação, o qual se chama 
arcirâdi-vartma. Ele é a principal fonte através da qual podem-se 
compreender os Vedas, ele é a morada onde a Verdade Absoluta 
pode ser adorada, ele é a porta da liberação e a fonte da vida eterna, 
bem como a causa da morte. O deus do Sol é o olho do Senhor. 
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esse Senhor Supremo, que é supremamente opulento, esteja 


l SIGNIFICADO 
O deus do Sol é considerado o principal dos semideuses. Ele 
bém é considerado o semideus que vigia o lado setentrional 'do 
niverso. Ele ajuda as pessoas a compreenderem os Vedas. Como 
confirma no Brahma-samhita (5.52): 


yac-caksur esa savita sakala-grahanam 
raja samasta-sura-múrtir asesa-tejah 
yasyajñaya bhramati sambhrta-kala-cakro 
govindam ádi-purusam tam aham bhajami 


lO Sol, cheio de refulgência infinita, é o rei de todos os planetas e 
imagem da alma nobre. O Sol é como o olho do Senhor Supremo. 
doro Govinda, o Senhor primordial; cumprindo a Sua ordem, o 
realiza suas jornadas, montado na roda do tempo.” O Sol é 
mente o olho do Senhor. Nos mantras védicos afirma-se que, a 
que a Suprema Personalidade de Deus veja, ninguém pode 
, A menos que haja luz do sol, nenhuma entidade viva de algum 
neta pode ver. Portanto, o-Sol é considerado o olho do Senhor 
premo. Isto é confirmado aqui pelas palavras yac-caksur asTt e, 
D Brahma-samhitã, pelas palavras yac-caksur esa savitã. A palavra 
vita significa o deus do Sol. 


VERSO 37 


aa Rat 
ma: a dede a: l 
Saa aaa ad 
agai a a a ol 


prânad abhiid yasya caracaranam 
pranah saho balam ojas ca vayuh 

anvasma samrajam ivânugã vayam 
prasidatâm nah:sa maha-vibhútih 
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pranat—da força vital; abhút—gerada; yasya—de quem; cara- 
acaranam—de todas as entidades vivas, móveis e imóveis; pra- 
nah—a força vital; sahah—o princípio básico da vida; balam— 
vigor; ojah—a força vital;'ca—e; vayuh—o ar; anvásma—seguem; 
samrajam—um imperador; iva—como; anugah—seguidores; vayam— 
todos nós; prastdatam—que esteja satisfeito; nah—conosco; sah— 
Ele; maha-vibhatih—o supremamente poderoso. 


TRADUÇÃO 
Todas as entidades vivas, móveis e imóveis, recebem do ar sua 
força vital, sua força física e suas próprias vidas. Todos nós ren- 
demo-nos ao ar para obtermos nossa força vital, exatamente como 
os servos rendem-se ao imperador. A força vital do ar é gerada da 
força vital original que existe na Suprema Personalidade de Deus. 
Que esse Senhor Supremo esteja satisfeito conosco. 


VERSO 38 


siena fe e qua fa 
MN A gera arm: | 


agai a ef al 


Srotrad diso yasya hrdas ca kháni 
prajajñire Kharh purusasya nabhyah 

pranendriyatmasu-Sartra-ketah 
prasidatâm nah sa maha-vibhiitih 


Srotrat—dos ouvidos; disah-— diferentes direções; yasya—de quem; 
hrdah—do coração; ca—também; khâni—os orifícios do corpo; pra- 
Jajfiire—gerados; kham—o céu; purusasya—da Pessoa Suprema; 
nabhyah—do umbigo; prâna—da força vital; 'indriya—sentidos; 
atma-—mente; asu—força vital; sarira—e o corpo; ketah—o abrigo; 
prasidatam—possa estar satisfeito; nah=conosco; sah—Ele; maha- 
vibhiitih—o supremamente poderoso. 
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TRADUÇÃO 
Que a supremamente poderosa Personalidade de Deus esteja satis- 
conosco. As diferentes direções são geradas de Seus ouvidos; 
orifícios do corpo-vêm de Seu coração; e a força vital, os senti- 
os, a mente, o ar dentro do corpo e o éter, que é o abrigo do corpo, 
de Seu umbigo. 


VERSO 39 


aaa ia: e: 
sal a ARE RS 


balân mahendras tri-dasah prasadán 
manyor giriso dhisanád virificah 

khebhyas tu chandamsy rsayo medhratah kah 
prasidatam nah sa maha-vibhatih 


t—através de Sua força; mahã-indrah—o rei Indra tornou-se 
ivel; tri-dasah—bem como os semideuses; prasádat—através da 
fação; manyoh-—através da ira; giri-isah—Senhor Siva; dhisa- 
t—da inteligência sóbria; viriñcah—Senhor Brahma; khebhyah— 
¡ficios corpóreos; tu=—bem como; chandamsi—mantras védicos; 
h=—grandes pessoas santas; medhratah-—dos órgãos genitais; 
prajapatis; prasidatâm-—possa ficar satisfeito; nah—conos- 
h-—Ele; mahã-vibhitih—a Suprema: Personalidade de Deus, 
poder extraordinário. 


TRADUÇÃO 

Mahendra, o rei dos céus, foi gerado do poder do Senhor; os se- 
foram gerados da misericórdia do Senhor; o Senhor Śiva 
gerado da ira do Senhor; e o Senhor Brahmã, de Sua inteligên- 
sóbria. Os mantras védicos foram gerados dos orifícios corpóreos 
Senhor; e os grandes santos e prajápatis foram gerados de Seus 
genitais. Que esse supremamente poderoso Senhor fique 

conosco. 
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VERSO 40 
ARG: RA 

de ROO guisa 
día dais fer 

sal a: a REÍ: Roll 


Srir vaksasah pitaras chayayâsan 
dharmah stanád itarah prsthato "bhat 

dyaur yasya;Sirsno “psaraso viharãt 
prasidata nah sa maha-vibhatih 


sSrih—a deusa da fortuna; vaksasah—de Seu peito; pitarah—os ha- 
bitantes de Pitrloka; chayaya—de Sua sombra; dsan—tornaram-se 
possíveis; dharmah—o princípio da religião; stanãt-—-de Seu âmago; 
itarah—irreligião (o oposto de dharma); prsthatah—de Suas costas; 
abhiit-—tornou-se possível; dyauh-—os planetas celestiais; yasya—de 
quem; Sirsnah-—do topo da cabeça; apsarasah-habitantes de Apsaro- 
loka; viharat—através do gozo dos Seus sentidos; prasidatam—que 
esteja satisfeito; nah—conosco; sah—Ele (a Suprema Personalidade 
de Deus); maha-vibhatih—o:maior em todos os poderes. 


TRADUÇÃO 
A deusa da fortuna foi gerada de Seu peito; os habitantes de 
Pitrloka, de Sua sombra; a religião, de Seu âmago; e a irreligião 
[o oposto da religião], de Suas costas. Os planetas celestiais geraram- 
sedo topo de Sua cabeça; e Apsaras, do gozo dos Seus sentidos, 
Que essa supremamente poderosa Personalidade de Deus esteja 
satisfeito conosco. 


VERSO 41 


fm gar a Ta qe 
UA aa gude q 
asa 
migi a a mR: gR 
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vipro mukhad brahma ca yasya guhyam 
rajanya àsid bhujayor balam ca 

Brvor vid ojo “nghrir aveda-Sidrau 
prasidatâr nah sa maha-vibhútih 


iprah—os brahmanas; mukhat—de Sua boca; brahma—os textos 
ca—também; yasya—de quem; guhyam—de Seu conheci- 
confidencial; rajanyah—os ksatriyas; àsit—tornaram-se pos- 
bhujayoh—de Seus braços; balam ca-—bem como a força física; 
Dh—das coxas; vit—os vaisyas; ojah—e seu'perito conhecimento 


rodutivo; anghrih—de Seus pés; aveda-—aqueles que estão aquém 


ição do conhecimento védico; siúdrau-—a classe trabalhadora; 
idatâm-—possa estar satisfeito; nah—conosco; sah—Ele; mahã- 
iitih—a supremamente poderosa Personalidade de Deus. 


TRADUÇÃO 
bráhmanas e o conhecimento védico vêm da boca da Supre- 
| Personalidade de Deus, os ksatriyas e a força física vêm de 
braços, os vaisyas e seu perito conhecimento em cultivar o solo 
ir riquezas vêm de Suas coxas, e os $údras, que não comungam 
conhecimento védico, vêm de Seus pés, Que essa Suprema Perso- 
de Deus, que é pleno de poderes, esteja satisfeito conosco. 


VERSO 42 


ms fra añ 

da qa; A AA 
HO EE A 

sat a a ag 1er 


lobho *dharat pritir upary abhúd dyutir 
nastah pasavyah sparsena kamah 

bhruvor yamah paksma-bhavas tu kalah 
prasidatârm nah sa mahã-vibhâtih 


ah—cobiça; adharat-—do lábio inferior; pritih—afeição; upa- 
O lábio superior; abhiit—tornaram-se possíveis; dyutih—brilho 
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corpóreo; nastah-—do nariz; pasavyah-—condizentes com os animais; 
sparsena—através do toque; kamah—desejos luxuriosos; bhruvoh— 
das sobrancelhas; yamah—Yamarája tornou-se possível; paksma- 
bhavah—das pestanas; tu—mas; kalah—o tempo eterno, que traz 
a morte; prasidatâm-—esteja satisfeito; nah—conosco; sah—Ele; 
RS Suprema Personalidade de Deus, que tem grande 
poder. 


TRADUÇÃO 
A cobiça é gerada de Seu lábio inferior; a afeição, de Seu lábio 
superior; 0 brilho corpóreo, de Seu nariz; os desejos luxuriosos ani- 
malescos, de Seu sentido tátil; Yamarája, de Suas sobrancelhas; e 
o tempo eterno, de Suas pestanas. Que esse Senhor Supremo esteja 
satisfeito conosco, 


VERSO 43 
E 
aaa a | 


a fima aaa 
adaa a: a mfg: gal 


dravyam vayah karma gunãn visesarn 
Yad-yogamãyã-vihitân vadanti 

yad durvibhavyam prabudhapabadham 
prasidatâm nah sa maha-vibhútih 


dravyam—os cinco elementos do mundo material; vayah—tempo; 
karma—atividades fruitivas; gunan—os trés modos da natureza ma- 
terial; visesam—as variedades causadas pelas combinacdes dos vinte 
e três elementos; yat—aquilo que; yoga-maya—pela poténcia cria- 
dora existente no Senhor; vihitân—tudo feito; vadanti—todos os 
homens eruditos dizem; yat durvibhãvyam-—que é realmente muito 
difícil de ser entendido; prabudha-apabadham—rejeitado pelos eru- 
ditos, por aqueles que tém muita capacidade; prasidatam—possa 
estar satisfeito; nah—conosco; sah-—Ele; mahã-vibhiitih—o controla- 
dor de tudo. 
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TRADUÇÃO 
“Todos os homens eruditos dizem que os cinco elementos, o tempo 
o, as atividades fruitivas, os três modos da natureza material 
$ variedades produzidas por esses modos são todos criações de 
māyā. Este mundo material, portanto, é extremamente dificil 
entendido, mas aqueles que são altamente eruditos rejeitaram- 





p. Que a Suprema Personalidade de Deus, que controla tudo, esteja 


ito conosco. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, a palavra durvibhavyam é muito importante. Ninguém 
entender como é que, neste mundo material, tudo está aconte- 
ndo conforme o desígnio da Suprema Personalidade de Deus que 
ona Suas energias materiais. Como se afirma no Bhagavad-gitã 
10), mayadhyaksena prakrtih sayate sacarâcaram: tudo o que acon- 
está realmente sob a direção da Suprema Personalidade de 
is. Até aí é fácil entender, mas saber como o fato transcorre é 
fenômeno extremamente difícil de se-depreender. Não podemos 
er entender como o funcionamento de nosso corpo ocorre siste- 
amente. O corpo é um pequeno universo, e, já que não pode- 
entender que fenômenos estão acontecendo dentro deste pequeno 
Tso, como, então, entender O funcionamento do grande Uni- 
o? Na verdade, este Universo é muito difícil de ser entendido; 


O entanto, os sábios eruditos apregoam, bem como Krsna também 


lama, que este mundo material é duhkhalayam asasvatam; em 
s palavras, um lugar de misérias e transitoriedade. Todos devem 
ar abandonar este mundo e voltar ao lar, voltar à Personali- 
de Deus. Os materialistas podem argumentar: “Se este mundo 
al e seus afazeres são impossíveis de. serem compreendidos, 


no podemos rejeitá-lo?” A resposta é encontrada na palavra pra- 
hapabadham. Temos de rejeitar este mundo material porque ele 
tado por aqueles que são entendidos em sabedoria, védica. 
jito embora não possamos entender o que é este mundo material, 
'de acordo com o conselho de pessoas eruditas, especialmente 
lo de Krsna, devemos estar preparados para rejeitá-lo. 

diz: 


mám upetya punar janma 
duhkhalayam asasvatam 
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nãpnuvanti mahatmanah 
sarnsiddhirn paramarh gatah 


“Porque alcançaram a perfeição máxima, aqueles que vêm a Mim, 
as grandes almas, que são yogis em devoção, jamais retornam a este 
mundo temporário, que é cheio de misérias.” (Bg. 8.15) Todos 
devem retornar ao lar, retornar ao Supremo, pois esta é a perfeição 
máxima da vida. Voltar ao Supremo significa preterir este mundo 
material. Muito embora não possamos entender o funcionamento 
deste mundo material nem se ele é bom ou mau para nós, mesmo 
assim, de acordo com o conselho da autoridade suprema, devemos 
relegá-lo.e voltar ao lar, voltar ao Supremo, 


VERSO 44 


SA SATA 
AIMAR | 
aig ara 
À RATA ATRA Meel 


namo "stu tasmã upasânta-saktaye 
svarajya-labha-pratipúritatmane 
gunesu máayá-racitesu vrttibhir 
na sajjamandya nabhasvad-itaye 


namah-—nossas respeitosas reverências; astu—que sejam; tasmai— 
para Ele; upasânta-Saktaye—que não Se esforça para alcançar algo 
a mais, que está livre da inquietação; svarajya—completamente inde- 
pendente; ltbha—de todos os ganhos; pratipiirita— plenamente al- 
cançados; ãtmane—a Suprema Personalidade de Deus; gunesu—do 
mundo material, que se move por causa dos três modos da natureza: 
maya-racitesu—Ccoisas criadas pela energia externa; vritibhih—por 
essas atividades dos sentidos; na sajjamanaya—alguém que náo se 
apega ou que está acima das dores e prazeres materiais; nabhasvat— 
o ar; iitaye—ao Senhor, que criou este mundo material como Seu 
passatempo. 
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TRADUÇÃO 
ecamos nossas respeitosas reverências à Suprema Personalidade 
Deus, que é completamente silencioso, não está sujeito a realizar 
o é é inteiramente satisfeito com Suas próprias conquistas. 
sentidos não fazem dEle um prisioneiro das atividades do 
material. Na verdade, ao realizar Seus passatempos neste 
do material, Ele, tal qual o ar, não tem compromisso algum. 


SIGNIFICADO à 
odemos' simplesmente entender que, controlando as atividades 
natureza material está o Senhor Supremo, por cuja resolução tudo 

tece, embora não possamos vêlO. Mesmo não conseguindo 
HO, devernos' oferecer-Lhe nossas respeitosas reverências. Deve- 
s"saber que Ele é completo. Tudo é sistematicamente levado a 


hito por Suas energias (parásya saktir vividhaiva $rilyate), e, por- 


, Ele nada tem a fazer (na tasya karyarh karanam ca vidyate). 

O indica aqui a palavra upasanta-saktaye, Suas diferentes ener- 

agem, e, embora Ele acione essas energias, Ele próprio nada 

ma fazer. Ele não está apegado a nada, pois Ele é à Suprema 

alidade de Deus. Portanto, ofereçamos-Lhe nossas respeito- 
reveréncias. 





VERSO 45 


aa A ARANA | 
arar kemi afai Ag 118411 


sa tvam no darsayatmânam 
asmat-karana-gocaram 

prapannânam didrksinam 
sasmitam te mukhámbujam 


sah—Ele (a Suprema Personalidade de Deus); tvam—Vós sois 
Senhor; nah—a nós; darśaya—sede visivel; ātmānam—sob 
forma original; asmat-karana-gocaram—apreciada pelos nossos 

$ sentidos, especialmente por nossos olhos; prapannānām— 

s nós somos rendidos a Vós; didrksânam-—todavia, desejamos 
os; sasmitam-— sorridente; te-—Vosso; mukha-ambujam—rosto 
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TRADUÇÃO 
Ó Suprema Personalidade de Deus, somos rendidos a Vós, no en- 
tanto, desejamos ver-Vos. Por favor, permiti que Vossa forma ori- 
ginal e Vosso sorridente rosto de lótus tornem-se visíveis aos nossos 
olhos e sejam apreciados pelos nossos outros sentidos, 


SIGNIFICADO 
Os devotos sempre anseiam por ver a Suprema Personalidade de 
Deus sob: Sua forma original, com Seu sorridente rosto de lótus. 
Eles não estão interessados em entrar em contato com a forma im- 
pessoal. O Senhor tem aspectos pessoal e impessoal. Os impersonalistas 
não fazem sequer idéia do aspecto pessoal do Senhor, mas o Se- 
nhor Brahmã e os membros de sua sucessão discipular desejam ver 
a forma pessoal do Senhor, Sem uma forma pessoal, fica fora de co- 
gitação um rosto sorridente, o qual é claramente indicado aqui atra- 
vés das palavras sasmitam te mukhambujam. Aqueles que estão na 
sampradaya vaisnava de Brahmã sempre querem ver a Suprema Per- 
sonalidade de Deus. Eles anseiam por compreender o aspecto pessoal 
do Senhor, não o aspecto impessoal, Como se afirma explicitamente 
aqui, asmat-karana-gocaram: o aspecto pessoal do Senhor pode ser 

diretamente percebido por nossos sentidos. 


VERSO 46 


det trend et so ad ei fi | 
q a ra AA ea 


tais taih sveccha-bhiitai rúpaih 
kale kale svayam vibho. 

karma durvisaham yan no 
bhagaváms tat karoti hi 


taih-—através desses aparecimentos; taih-—através dessas encarna- 
ções; sva-iccha-bhiútaih-—todos, aparecendo por Vosso livre desejo; 
rúpaih-—mediante formas verídicas; kale kale-—em diferentes mi- 
lênios; svayam-—pessoalmente; vibho-—ó Supremo; karma—ativi- 
dades; durvisaham—incomuns (incapazes de serem realizadas por 
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yat—aquilo que; nah—para nós; bhagavan—a Suprema 
alidade de Deus; tat—isso; karoti—executa; hi—na verdade. 


TRADUÇÃO 


Ó Senhor, ó Suprema Personalidade de Deus, por Vosso livre de- 


o apareceis em várias encarnações, milênio após milênio, e agis 
“maneira maravilhosa, realizando atividades incomuns que estão 
mente fora de nossa capacidade. 


SIGNIFICADO 
lo Bhagavad:-gitã (4.7), o Senhor diz: 


hos. 


yada yadã hi dharmasya 
glânir bhavati bharata 

abhyutthânam adharmasya 
tadatmânam srjâmy aham 


¡pre e onde quer que haja um declínio na prática religiosa, 6 
dente de Bharata, e um aumento predominante de irreligião 
momento, Eu mesmo desço.” Logo, não é algo imaginário, 

“é um fato que a Suprema Personalidade de Deus, por Seu livre 
ejo, aparece sob diferentes encarnações, tais como Matsya, Kúrma, 
a, Nrsimha, Vamana, Parasurâma, Ramacandra, Balarâma, 
ja e muitas outras formas. Os devotos sempre anseiam por 


kr uma das inúmeras formas do Senhor. Afirma-se que, assim como 
ão se podem contar quantas ondas há no mar, tampouco podem- 


contar as formas do Senhor. Entretanto, isto não significa que 
jal pessoa' possa apresentar-se como sendo uma forma do 
nhor e, então, ser aceita como encarnação. A encarnação da Su- 
à Personalidade de Deus deve ser aceita em termos das descri- 
encontradas nos $astras. O Senhor Brahma deseja ardentemente 


er a encarnação do Senhor, ou'a fonte da'qual'se originam todas 


arnações; ele não está ansioso por ver um impostor. As ativida- 
encarnação provam a Sua identidade. Todas as encarnações 
ritas nos sastras agem maravilhosamente (kesava dhrta-mina- 
Jaya jagadisa hare). É somente pelo livre desejo dá Suprema 
malidade de Deus que Ele aparece e desaparece, e apenas os de- 

s afortunados podem ter esperanca de vé-1O face a face. 
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VERSO 47 


¿aaa ma Araña 
Af fatal a darii, afi go 


klesa-bhiiry-alpa-sãrâni 
karmâni viphalâni vã 

dehinám visayartanám 
na tathaivarpitam tvayi 


klesa—dificuldade; bhari—muitíssima; alpa—pouquíssima; sara- 
ni—bom resultado; karmani—atividades; viphalâni—frustração; 
vi—ou; dehinam—de pessoas; visaya-artanam—que estáo ansiosas 
por desfrutar do mundo material; na—náo; tatha—como isto; eva— 
na verdade; arpitam—dedicadas; tvayi—a Vossa Onipotência. 


TRADUÇÃO 

Os karmis vivem ansiosos por acumular riquezas para o gozo de 
seus sentidos, e, com este propósito, eles têm que trabalhar mui ar- 
duamente. Entretanto, muito embora trabalhem com afinco, os 
resultados não são lá muito satisfatórios. Na verdade, às vezes seu 
trabalho resulta apenas frustração. Mas os devotos que dedica- 
ram suas vidas- a prestar serviço ao Senhor podem alcançar resulta- 
dos substanciais sem, para isso, precisarem trabalhar com muito 
ardor. Esses resultados excedem as expectativas acalentadas pelo devoto. 


SIGNIFICADO 

Podemos ver na prática como, no movimento da consciência de 
Krsna, os devotos que, dedicaram suas vidas a, prestar serviço ao 
Senhor estão obtendo imensas oportunidades de servir à Suprema 
Personalidade de Deus sem trabalharem mui arduamente. De fato, 
omoyimento da consciência de Krsna começou com apenas quatorze 
rúpias, mas ¡agora, suas propriedades valem mais de quatrocentos 
milhões de rúpias, e toda esta opulência foi alcançada dentro de oito 
ou dez;anos. Nenhum karmi pode jamais esperar que seus negócios 
prosperem. tão rapidamente, e, além disso, tudo o que o karmr 
adquire é temporário e, às vezes, frustrante. Entretanto, na consciên- 
cia de Krsna, tudo é animador e progressista. O movimento da cons- 
ciência de Krsna não goza de muita popularidade entre os karmis 
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este movimento recomenda que a pessoa deve abster-se do 
O ilícito, do consumo de carne, dos jogos de azar e de intoxica- 
. Estas são as restrições que os karmis não estão muito interessa- 


os em adotar. Entretanto, mesmo na presença de tantos inimigos, 
le movimento está progredindo e avançando sem impedimentos. 


os devotos continuarem a propagar este movimento, dedicando 
e alma aos pés de lótus de Krsna, ninguém será capaz de detê- 
O movimento expandir-se-á ilimitadamente. Cantem Hare Krsna! 


VERSO 48 


a as Ara | 
mA gar q arq fa: yzi 


navamah karma-kalpo “pi 
viphalayesvarârpitah 
kalpate purusasyaiva 
sa hy:atma dayito hitah 


náo; avamah-—pouquíssimas, ou insignificantes; karma—ati- 

Kkalpah—executadas com perfeição; api-—-mesmo; vipha- 

inúteis; T$vara-arpitah-—por serem dedicadas à Suprema 

idade de Deus; kalpate—são aceitas como isso; purusasya— 

s as pessoas; eva-—na verdade; sah—a Suprema Personali- 

e de Deus; hi—decerto; atma-—a Superalma, o pai-supremo; 
extremamente querido; hitah-—benéfico. 


1 TRADUÇÃO 

atividades dedicadas à Suprema Personalidade de Deus, mesmo 
realizadas em pequena quantidade, nunca são inúteis. A Supre- 
Personalidade de Deus, sendo o pai supremo, é naturalmente 
lo querido e está'sempre pronto para agir em prol das entidades 


SIGNIFICADO 
“Bhagavad-gitã (2.40), o Senhor diz svalpam apy asya dhar- 
tráyate mahato bhayãt: este dharma, serviço devocional, é 
ante que, mesmo quando é executado em pequena quan- 
mum grau quase imperceptível, pode dar à pessoa o resultado: 
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supremo, Na história do mundo, existem muitos exemplos nos quais 
mesmo um mui discreto serviço prestado ao Senhor salvou à enti- 
dade viva do maior perigo. Ajâmila, por exemplo, foi salvo pela 
Suprema Personalidade de Deus do maior perigo, ou seja, escapou 
de ir parao inferno, Ele foi salvo pelo simples fato de, no fim de 
sua vida, ter pronunciado o nome de Narâyana. Ao proferir este 
santo nome do Senhor, Narâyana, Ajâmila não o cantou com co- 
nhecimento; na realidade, ele estava'chamando seu filho caçula, cujo 
nome era Nãrâyana. Entretanto, o Senhor Narãyana levou este canto 
a sério, e, com isto, foi concedido a Ajamila o resultado provenien- 
te de ante nãrãyana-smrtih, ou seja, o destino obtido por alguém 
que, no fim da vida, lembra-se de Narayana. Sede alguma forma 
a pessoa, no fim da vida, consegue lembrar-se-dos nomes Narayana, 
Krgna ou Râma, ela imediatamente alcança como resultado transcen- 
dental a volta ao lar, a volta ao Supremo. 

A Suprema Personalidade de Deus é realmente o nosso único 
objeto de amor. Enquanto estivermos neste mundo material, te- 
remos que tentar satisfazer muitos desejos, porém, ao entrarmos 
em contato com a Suprema Personalidade de Deus, imediatamente 
tornar-nos-emos perfeitos e plenamente satisfeitos, assim como uma 
criança fica plenamente: satisfeita logo que é colocada no colo de 
sua mãe. Dhruva Maharaja foi á floresta onde, através de austerida- 
des e penitências, quis alcançar alguns resultados materiais, porém, 
quando viu realmente a Suprema Personalidade de Deus, ele disse: 
“Não desejo nenhuma bênção material. Estou inteiramente satis- 
feito.” Mesmo que alguém deseje receber algum benefício material 
através do serviço que presta à Suprema Personalidade de Deus, ele 
pode alcançá-lo com muita facilidade, sem precisar empreender tra- 
balho árduo. Portanto, o $astra recomenda: 


akamah sarva-kamo va 
moksa-kâma udãra-dhih 

tivrena bhakti-yogena 
Yajeta purusarh param 


“Quer alguém deseje tudo ou'não deseje nada, ou caso deseje 
fundir-se na existência do Senhor, ele só será inteligente se adorar 
o Senhor Krsna, a Suprema Personalidade de Deus, rendendo-Lhe 
transcendental serviço amoroso.” (Bhãg. 2.3.10) Mesmo que alguém 
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ha desejos materiais, pode indubitavelmente alcançar o que deseja, 
ndendo serviço ao Senhor. 


VERSO 49 


añ aan idade | 
cara Roi: amenas file 


yatha hi skandha-Sakhanam 
taror miilâvasecanam 

evam aradhanam visnoh 
sarvesám âtmanas ca hi 


yatha—como; hi—na verdade; skandha—do tronco; sakhánam—e 

galhos; faroh-—de;uma áryore; múla—a raiz; ayasecanam—re; 

evam-—dessa maneira; aradhanam—adoracáo; visnoh—do 

r Visnu; sarvesam—de todos; dimanah—da Superalma; ca— 
mbém; hi—na verdade. 





TRADUÇÃO 
ndo alguém rega a raiz de uma árvore, o tronco e os galhos 
hi árvore ficam automaticamente satisfeitos. Igualmente, quando 
juém se torna devoto do Senhor Visnu, seu serviço é realizado 
todos, pois o Senhor é a Superalma de todos. 


b SIGNIFICADO 
“Como se afirma no Padma Purâna: 


aradhananám sarvesam 
visnor ãrâdhanam param 

tasmãt parataram devi 
tadiyânãam samarcanam 


De todas as classes de adoração, a adoração a Visnu é a melhor, 
hor do que a adoração ao Senhor Visnu é a adoração a Seu 
voto, o vaisnava.”” Muitos são os semideuses adorados por pessoas 
-são apegadas a desejos materiais (kâmais tais tair hrta-jhânah 
dyante 'nya-devatãh). Porque estão envolvidas em tantos dese- 
materiais, as pessoas adoram o Senhor Siva, o Senhor Brahmã, 
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a deusa Kali, Durgã, Ganesa e Súrya para alcançar diferentes resul- 
tados. Entretanto, pode alcançar simultaneamente todos estes re- 
sultados quem adora o Senhor Visnu. Como se afirma noutra passagem 
do Bhagavatam (4.31.14): 


yathá taror múla-nisecanena 
trpyanti tat-skandha-bhujopasakhah 
prânopahãrac ca yathendrivânam 
tathaiva sarvarhanam acyutejyã 


“Mediante o simples ato de regar a raiz de uma árvore, a pessoa 
nutre-lhe o tronco, galhos, frutas e flores, e, pelo simples fato de 
fornecer alimento ao estômago, ela satisfaz os membros do corpo. 
Da mesma forma, adorando o Senhor Visnu, ela consegue satisfa- 
zer a todos.” A consciência de Krsna não é um movimento religioso 
sectário. AO contrário, propõe-se à fomentar todos os campos de 
atividades destinadas ao bem-estar do mundo. Todos podem ingres- 
sar neste movimento sem que, para isso, seja necessário fazer dis- 
criminação de casta, credo, religião ou nacionalidade. Se alguém é 
treinado a adorar a Suprema Personalidade de Deus, Krsna, que é 
a origem do visnu-tattva, ele pode tornar-se plenamente satisfeito e 
perfeito em todos os aspectos. 


VERSO 50 


mega aaa | 
fina gina ae a aeaa lull 


namas tübhyam anantāya 
durvitarkyāätma-karmane 

nirgunãya gunesaya 
sattva-sthaya ca sampratam 


namah-—todas as reverências; tubhyam—a Vós, meu Senhor: 
anantaya—que sois permanente, transcendendo as três fases do 
tempo (passado, presente e futuro); durvitarkya-dtma-karmane—a 
Vós, que executais atividades inconcebíveis; nirgunaya—todas elas 
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cendentais, livres da embriaguez das qualidades materiais; guna- 
a=a Vós, que controlais-os três modos da natureza material; 
a-sthaya—que pendeis para a qualidade material da bondade; 
também; sampratam—no momento. 





TRADUÇÃO 

Meu Senhor, todas as reverências a Vós; que sois eterno e estais 
im dos limites do tempo manifesto como passado, presente e futu- 
O. Vossas atividades são inconcebíveis, sois o amo dos três modos 
natureza material, e, sendo transcendental a todas as qualidades 
s, estais livre da contaminação material. Sois o controlador 

todos os três modos da natureza material, porém, no momento, 
endeis para a qualidade da bondade. Permiti que Vos ofereçamos 

s respeitosas reverências. 


SIGNIFICADO 
A Suprema Personalidade de Deus controla as atividades mate- 
lis que se executam nos três modos da natureza material. Como 
afirma no Bhagavad-gitã, nirgunam guna-bhoktr ca: embora 
m transcendental às qualidades materiais (sattva-guna, rajo- 
ina e tamo-guna), a Suprema Personalidade de Deus controla-as. 
controlar estas três qualidades, o Senhor manifesta três formas 
Brahmã, Visnu e Mahesvara. Pessoalmente, Ele, como Senhor 
lisnu, encarrega-Se de sattva-guna, e deixa encarregados de rajo- 
una e tamo-guna o Senhor Brahmã e o Senhor Siva. Em última 
se, entretanto, Ele é o controlador de todas as três gunas. O 
hor Brahmã, expressando sua apreciação, disse que, como o 
r Visnu agora encarregara-Se das atividades de bondade, havia 


jos. Os semideuses estavam sendo atormentados pelos demó- 

, OS quais estavam dominados por tamo-guna. Entretanto, como 
[Senhor Brahmã anteriormente descreveu, como a época de sattva- 
una enfim chegara, os semideuses naturalmente poderiam esperar 
Isfazer seus desejos. Define-se que os semideuses têm conhecimen- 
ançado; mesmo assim não conseguiam penetrar o conhecimento 

da Suprema Personalidade de Deus. Portanto, o Senhor é 
chamado de anantãya. Apesar de conhecer o passado, o presente 
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e o futuro, o Senhor Brahmã é incapaz de obter o ilimitado conhe- 


cimento através do qual alguém é capaz de desvendar a Suprema 
Personalidade de Deus. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Oita- 
vo Canto, Quinto Capítulo do Srimad-Bhagavatam, intitulado “Os 
semideuses recorrem à proteção divina.”* 


CAPÍTULO SEIS 


Os semideuses 
e os demônios declaram trégua 


ste capítulo descreve como o Senhor apareceu diante dos semi- 
quando estes Lhe ofereceram orações. Seguindo o conselho 
“Suprema Personalidade de Deus, os semideuses fizeram um 
ício com os demônios para que se pudesse bater o oceano e 
extrair néctar. 
“Devido às orações que os semideuses ofereceram no capítulo ante- 
+ O Senhor Ksirodakasayi Visnu ficou satisfeito com os semideu- 
y e, então, apareceu diante deles. Os semideuses ficaram quase 
com a refulgência de Seu corpo transcendental. No começo, 
nto, eles nem sequer conseguiram ver alguma parte do Seu 
. Entretanto, depois de algum tempo, quando Brahma pôde 
o Senhor, ele, juntamente com o Senhor Siva, passou a oferecer 
ções ao Senhor. 


o Senhor Brahma disse: “A Suprema Personalidade de Deus, es- 


ndo situado além do nascimento e da morte, é eterno. Ele não tem 
lidades materiais. No entanto, Ele é um oceano de ilimitadas 
hi les auspiciosas. Ele é mais sutil do que o sutílimo, Ele é in- 
el e Sua forma é inconcebível. Ele é adorado por todos os semi- 
ises. Inúmeros Universos existem dentro de Sua forma, e, portanto, 
; O espaço ou as circunstâncias jamais O desvinculam destes 

Ele é o principal e o pradhána. Embora Ele seja O come- 

| O meio e o fim de toda a criação material, a idéia dö panteismo 
ida pelos filósofos mayávâdis não tem nenhuma aplicação vá- 
Através de Seu agente subordinado, a energia externa, a Suprema 
lidade de Deus controla toda a manifestação material. De- 

© à Sua inconcebível posição transcendental, Ele sempre é o amo 
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da energia material. Sob Suas várias formas, a Suprema Personali- 
dade de Deus sempre está presente até mesmo dentro deste mundo 
material, mas as qualidades materiais não podem tocá-lO. É somen- 
te através de Suas instruções apresentadas no Bhagavad-gitã que 
alguém pode entender'a posição do Senhor.” Como se afirma no 
Bhagavad-gitá (10.10): dadami budahi-yogam tam. Buddhi-yoga sig- 
nifica bhaKti-yoga. Somente através do processo de bhakti-yoga é 
que se pode entender o Senhor Supremo. 

Ao receber;as orações oferecidas pelo Senhor Siva e pelo Senhor 
Brahmã, a Suprema Personalidade de Deus ficou satisfeito. Então, 
falou a todos os semideuses as devidas instruções. A Suprema Perso- 
nalidade de Deus, que é conhecido como Ajita, imbatível, aconse- 
lhou os semideuses a fazerem uma proposta de paz aos demônios, 
para que, após formularem uma trégua, os semideuses e os demô- 
nios pudessem bater o oceano de leite. A corda seria a serpente 
mais gigantesca, conhecida como Vasuki, ea montanha. Mandara 
seria o bastão utilizado na batedura. Também produzir-se-ia-vene- 
no através da batedura, mas ele seria tomado pelo. Senhor Siva, e, 
portanto, não era preciso ficar com medo disso. Muitos outros atra- 
tivos seriam gerados da batedura, mas o Senhor advertiu aos semi- 
deuses a não se deixarem. cativar por essas formosuras. Tampouco 
os-semideuses deveriam ficar irados caso surgissem algumas pertur- 
bações. Após dar esses conselhos aos semideuses, o Senhor desapa- 
receu de cena. 

Seguindo as instruções da Suprema Personalidade de Deus, os se- 
mideuses estabeleceram paz com Mahãraja Bali, o rei dos demônios. 
Então, tanto os demônios quanto os semideuses partiram rumo ao 
oceano, levando consigo a montanha Mandara,. Devido ao grande 
peso da montanha, os semideuses e os demônios ficaram fatigados, 
sendo que alguns deles chegaram inclusive a morrer. Então, a Suprema 
Personalidade de Deus, Visnu, apareceu ali, montado nas costas 
de Seu carregador, Garuda, e, por Sua misericórdia, trouxe de volta 
à vida esses semideuses e demônios. Daí,.o Senhor ergueu a monta- 
nha com uma de Suas mãos e colocou-a nas costas de Garuda. Sen- 
tado sobre a montanha, o Senhor: foi carregado por Garuda, que 
se dirigiu até o local onde iria ocorrer a batedura e que, então, pôs 
a montanha-no meio do mar. Em seguida, o Senhor pediu a Garuda 
que deixasse aquele lugar porque, enquanto Garuda estivesse ali pre- 
sente, Vásuki náo poderia aproximar-se. 


Os semideuses e os demônios declaram trégua 


VERSO 1 


ANA SI 
d qe auna Rao | 
ami ARA: 1121 


srisuka uvaca 
evam stutah sura-ganair 
bhagavan, harir isvarah 
tesam avirabhúd rajan 
sahasrarkodaya-dyutih 


“ Sri-Sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvâmi disse; evam-—dessa ma- 
a; stutah—sendo adorado com orações; sura-ganaih—pelos se- 
uses; bhagavân—a Suprema Personalidade de Deus; harih— 
que extermina toda a desventura; ISvarah-—o controlador su- 
; tesam—diante do Senhor Brahma e de todos os semideuses; 


irabhit—ali apareceu; rajan—ó rei (Pariksit); sahasra—de milha- 


y arka—de sóis; udaya--como o nascer; dyutih—Sua refulgência. 


TRADUÇÃO 
Sri Sukadeva Gosvámi disse: Ó rei Pariksit, após ser adorado atra- 
lés das orações oferecidas pelos semideuses e pelo Senhor Brahmã, 
a Suprema Personalidade de Deus, apareceu diante deles. A 
ncia de Seu corpo parecia o levantar simultâneo de milhares 





VERSO 2 


E 
ara dos RAR 


tenaiva sahasã sarve 
devah pratihateksanáh 
nãpasyan kham disah ksaunim 
atmánam.ca.kuto vibhum 


ma eva—por causa disto; sahasa—de súbito; sarve—todos; 
lh—os semideuses; pratihata-iksanah-—sua visão ficando ofuscada; 
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mahã-mani-kiritena 
na—náo; apasyan—podiam ver; kham-—o céu; disah—as direções; < keyúrabhyam ca bhúsitam 
ksaunim—terra; dtmánam ca—também eles próprios; kutah—e como karnābharana-nirbhāta- 
pode haver a possibilidade de eles verem; vibhum—o Senhor Supremo. kapola-śrī-mukhāmbujām 


kancikalapa-valaya- 


TRADUÇÃO hãra-núpura-sobhitam 
Devido à refulgência do Senhor, todos os semideuses ficaram com kaustubhabharanam laksmim 
a sua visão ofuscada. Logo, eles não podiam ver o céu, as direções, bibhratim vana-malintm 
a terra, nem mesmo a si próprios, e muito menos o Senhor, que es- 


tava presente diante deles. sudarSanâdibhih svastrair 


VERSOS 3-7 


ARA neg aa ai aan | 
aai aetan asimatemigmig 31 
ARA a SARA 
sa a ROA lo 
a qa a aa! 
AMARA hA 
AGARRE l 
aeaa se Aa 1 
ga aaa | 
qem RO A goi TM] 
ateu: qe aa Mon 


viriñico bhagaván drstvã 
saha Sarvena tá tanum 

svacchám marakata-$yamár 
kañja-garbharuneksanám 


tapta-hemivadatena 
lasat-kauseya-vasasã 

prasanna-câru-sarvângim 
sumukhim sundara-bhruvam 


múrtimadbhir upasitam 
tustâva deva-pravarah 

sasarvah purusam param 
sarvâmara-ganaih sãkarm 

sarvangair avanim gataih 


ificah—o Senhor Brahma; bhagavân—que também é chama- 


* bhagavân devido à sua posição prestigiosa; drstva—vendo; 
com; sarvena—o Senhor Siva; tâm—o Senhor Supremo; 
—Sua forma transcendental; svaccham-—sem contaminação 
1; marakata-Syamam—cujo corpo brilha como a luz de uma 
a azul; kañja-garbha-aruna-Tksandam—com olhos róseos como 

anhas de uma flor de lótus; tapta-hema-avadatena—com o 
lho semelhante ao do ouro derretido; lasat-—reluzindo; kauseya- 
usã—vestido com roupas de seda amarelas; prasanna-câru-sarva- 
im—cujas partes de todo o corpo eram graciosas e belíssimas; 

(khim—com um rosto sorridente; sundara-bhruvam—cujas so- 

incelhas estavam mui belamente situadas; mahãa-manikiritena—com 





Mi elmo cravejado de pedras preciosas; keyitrabhyâm ca bhiisitam—de- 
irado com todas as classes de ornamentos; karna-abharana-nir- 
lta—iluminadas pelos raios que emanavam das jóias em Suas 


; kapola—com as maçãs do rosto; sr-mukha-ambujâm— 


jo belo rosto de lótus; kañci-kalapa-valaya—adornos, tais como 
ginto na cintura e os braceletes nas mãos; hãra-nipura—com um 


Ir no peito e sinos de tornozelo nas pernas; sobhitâm—todos 
te distribuídos; kaustubha-abharanam—cujo peito estava 

do com a jóia Kaustubha; laksmim—a deusa da fortuna; 
atim—movendo-Se; vana-mãlinim—com guirlandas de flores; 





| 210 Srimad-Bhagavatam [Canto 8, Cap. 6 


sudarsana-adibhih—portando. a cakra Sudarsana e outras; sva- 
astraih—com Suas armas; mirtimadbhih—sob Sua forma original; 
upasitam—sendo adorado; tustava—satisfizeram; deva-pravarah— 
o principal dos semideuses; sasarvah—com o Senhor Si: urusam 
param—a Personalidade Suprema; sarva-amara-ganaih—acom- 
panhados de todos os semideuses; sikam-—com; sarva-angaih—com 
todas as partes do corpo; avanim—no chão; gataih-—prostraram-se. 





TRADUÇÃO 

O Senhor Brahmã, juntamente com o Senhor Siva, viu a cristali- 
na beleza pessoal da Suprema Personalidade de Deus, cujo corpo es- 
curo assemelha-se a uma jóia marakata, cuja tonalidade dos olhos 
| é vermelha como o lótus, que Se veste com roupas amarelas como 
| o ouro derretido, e cujo corpo inteiro é atrativamente decorado. 
| Eles viram Seu belo e sorridente rosto de lótus, coroado por um elmo 
| cravejado de pedras preciosas. O Senhor tem sobrancelhas atraentes 
| eos brincos que Ele usa põem em relevo as maçãs de Seu rosto. O 
|| Senhor Brahmá e o Senhor Siva viram o cinto na cintura do Senhor, 
| os braceletes em Seus braços, o colar em Seu peito eos sinos de tor- 
nozelo em Suas pernas. O Senhor é enfeitado com guirlandas de 
flores, Seu pescoço é decorado com a jóia Kaustubha e Ele carrega 
consigo a deusa da fortuna e Suas armas pessoais, tais como Seu 
| disco e maça. Ao verem essa forma do Senhor, o Senhor Brahma, 
| juntamente com o Senhor Siva e os outros semideuses, imediatamente 

caíram ao chão, oferecendo suas reverências. 











VERSO 8 


saias 
amaa ARET- 
gma fala! 
IMA RA 
IAE A ARRE 
sri-brahmovãca 


ajata-janma-sthiti-samyamaya- 
gunaya nirvana-sukhárnaváya 
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anor animne 'pariganya-dhâmne 
mahanubhavaya namo namas te 


IrT-brahma uváca—o Semhor Brahmá disse; ajata-janma-sthiti- 
ya—à Suprema Personalidade de Deus, que jamais nasce, 
cujo aparecimento como diferentes encarnações é incessante; 
ni nunca afetado pelos modos.da natureza material (sattvá- 
ta, rajo-guna e tamo-guna); nirvâna-sukha-arnavâya--ao ocea- 
de bem-aventurança eterna, situado além da existência material; 
jh animne—menor do que o átomo; apariganya-dhamne—cujos 
fisicos jamais poderão ser concebidos pela especulação: ma- 
mahā-anubhāvāya—cuja existência é inconcebível; |namah-— 
Tecendo nossas reverências; namah-—voltando a oferecer nossas 
jerências; te-—a Vós. 


TRADUÇÃO 
O Senhor Brahmã disse: Embora nunca tenhais nascido, Vosso 


imento e desaparecimento como encarnação são incessantes, 
sempre livre das qualidades materiais, e sois o refúgio da bem- 
urança transcendental que é tão vasto como um oceano. Exis- 
eternamente sob Vossa forma transcendental, sois o supremo 
entre tudo aquilo que é mais extremamente sutil. Portanto, ofe- 
nossas respeitosas reverências a Vós, ó Supremo, cuja exis- 

é inconcebível. 





SIGNIFICADO 
o Bhagavad-gitã (4.6), o Senhor diz: 


ajo “pi sann avyayâtmã 
bhútanam isvaro "pi san 

prakrtim svam adhisthâya 
sambhavâmy âtma-mãyayã 


eteriore, e embora Eu seja o Senhor de todos os seres sencientes, 
O assim, em cada milénio Eu apareço sob Minha leo VE 
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yadáa yada hi dharmasya 
glanir bhavati bhárata 

abhyutthanam adharmasya 
tadatmanam srjámy aham 


“Sempre e onde quer que haja um declínio na prática religiosa, ó 
descendente de Bharata; e o predominante aumento da irreligião 
— nesse momento, Eu próprio desço.” Assim, embora o Senhor Su- 
premo: seja não-nascido, não há’ interrupção do Sew aparecimento 
sob diferentes formas de encarnações, tais como Senhor Krsna e 
Senhor Rama. Como Suas encarnações são eternas, as várias ativi- 
dades realizadas por essas encarnações também o são. Diferentemente 
das entidades vivas comuns que são forçadas a aceitar determinada 
espécie de corpo, a Suprema Personalidade de Deus, ao aparecer, 
não está agindo sob a lei do karma. Deve-se compreender que o 
corpo e as atividades do Senhor 'são todos transcendentais e que 
estão livres da contaminação dos modos da natureza material. Esses 
passatempos são bem-aventurança transcendental para o Senhor. 
A palavra apariganya-dhámne é muito significativa. Não há limite 
para o aparecimento das diferentes encarnações do Senhor. Todas 
essas encarnações'são eternas, bem-aventuradas e cheias de conheci- 
mento. 


VERSO 9 


ai ahu goei 
asar | 

A na: a MAARA 
qaragin a faii is | 


rúpam tavaitat purusarsabhejyam 
Sreyo 'rthibhir vaidika-tantrikena 
yogena dhatah saha nas tri-lokân 
pasyâmy amusminn u ha visva-múrtau 


rúpam—forma; tava—Vossa; etat—esta; purusa-rsabha—6 melhor 
de todas as personalidades; ijyam-—adorável; Sreyah-—ventura últi- 
ma; arthibhih—por pessoas que desejam; vaidika—sob a direção 
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Is instruções védicas; tântrikena—compreendidas pelos seguidores 
Tantras, tais como o Narada-pañcarátra; yogena—através da 

a da yoga mística; dhatah—=6 supremo diretor; saha—com; 
mosco (os semideuses); tri-lokan—controlando os três mundos; 
¡—vemos diretamente; amusmin—em Vós; u—oh!; ha—com- 

te manifestos; visva-mirtau—em Vós, que tendes a forma 


TRADUÇÃO 
melhor das pessoas, Ó supremo diretor, aqueles que realmen- 
aspiram à boa fortuna suprema prestam a esta forma de Vossa 
potência adoração de acordo com os Tantras védicos. Meu Senhor, 
s ver em Vós todos os três mundos. 





4 SIGNIFICADO 
Os mantras védicos dizem: yasmin vijhiâte sarvam evam vijñátam 
i Ao ver a Suprema Personalidade de Deus através de sua 
ção, ou ao ver © Senhor diretamente face a face, o devoto 
-se inteirado de tudo quanto existe dentro deste Universo. Na 
, nada lhe é desconhecido. Tudo o que está dentro deste 
ndo material manifesta-se plenamente para o devoto que viu a 
a Personalidade de Deus. O Bhagavad-gitã (4.34), portanto, 





tad viddhi pranipâtena 
pariprasnena sevayã 

upadeksyanti te jnânam 
jfiâninas tattva-darsinah 


Esforça-te para aprender a verdade aproximando-te do mestre es- 
al. Faze-lhe perguntas submissamente e presta-lhe serviço. A 


jlma auto-realizada pode transmitir-te conhecimento porque viu a 


=” O Senhor Brahmã é uma dessas autoridades auto-reali- 
(svayambhar naradah Sambhuh kumarah kapilo manuh). Por- 
to, deve-se aceitar a sucessão discipular proveniente do Senhor 
, e, então, pode-se entender por completo a Suprema Perso- 

de de Deus. Aqui, a palavra visva-múrtau denota que tudo 
contido na forma da Suprema Personalidade de Deus. Todo 
que é capaz de-adorá-lO pode ver que tudo está nEle e Ele 
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VERSO 10 


ea ata ña ara, 
aura amiga | 
A SA ei 
TA gA T: A Lol 


tvayy agra àsit tvayi madhya àsit 
tvayy anta âsid idam âtma-tantre 

tvam adir anto jagato "sya madhyam 
ghatasya' mrtsneva parah parasmát 


tvayi—a Vós, Suprema Personalidade de Deus; agre—no começo; 
àsit—havia; tvayi—a Vós; madhye—no meio; asit—havia; tvayi— 
a Vós; ante—no final; astt—havia; idam—de toda a manifestação 
cósmica; atma-tantre—sob Vosso pleno controle; tvam—Vossa Oni- 
potência; adih—começo; antah—fim; jagatah—da manifestação cós- 
mica; asya—desta; madhyam—meio; ghatasya—de um pote de barro; 
mrisna iva—como aterra; parah—transcendental; parasmat—porque 
sois o principal. 


TRADUÇÃO 
Meu querido Senhor, que sempre tendes completa independência, 
toda esta manifestação cósmica surge de Vós, repousa em Vós e ter- 
mina em Vós. Vossa Onipotência é o começo, alicerce e fim de tudo, 
como a terra, que é a causa de um pote de barro, mantém o pote, 
e para a qual o pote, quando quebrado, acaba retornando. 


VERSO 11 
A AAA ad 
fala. fa ra! 
qafa gm nan aA 
gesag Pela: NIM 


tvam mãyayâtmasrayayã svayedam 
nirmaya visvam tad-anupravistah 
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pasyanti yukta manasá manisino 
guna-vyavaye “py agunam vipascitah 


m=Wossa Onipoténcia; mayaya—=por Vossa energia eterna; 
1yaya—uja existência está sob Vosso abrigo; svayd—pro- 
de Vós; idam—isto; nirmãya—com o propósito de criar; 


lfvam—todo o Universo; tat-—nele; anupravistah—entrais; pasyan- 


s vêem; yuktâh—pessoas que estão em contato convosco; 

sí om a mente elevada; manisinah—pessoas com conscién- 

cada; guna—das qualidades materiais; vyavdye—na trans- 

api—embora; agunam—mesmo assim, não tocado pelas 

il les materiais; vipascitah-—aqueles que estão bem informa- 
acerca da verdade do sastra. 


TRADUÇÃO 


Ó Supremo, sois independente em Vosso Eu e não recorreis a 


ém. Através de Vossa própria potência, criais esta manifesta- 
cósmica e entrais nela. Aqueles que são avançados em consciên- 


| de Krsna, que conhecem a fundo os sastras autorizados, e que, 


és da prática de bhakti-yoga, estão limpos de toda a contami- 
material, podem ver com mentes claras que, embora tenhais 

ência dentro das transformações das qualidades materiais, Vossa 
ça não é tocada por essas qualidades. 


SIGNIFICADO 
D Bhagavad-gitã (9.10), o Senhor diz: 


mayâdhyaksena prakrtih 
siyate sacarâcaram 

hetunánena kaunteya 
jagad viparivartate 


filho de Kunti, esta natureza material funciona:sob Minha dire- 
e produz todos os seres móveis e imóveis. Obedecendo-Lhe ao 
esta manifestação é criada e aniquilada repetidas vezes.” 

a a material cria, mantém e devasta toda a manifestacáo cós- 
porque segue as diregóes dadas pela Suprema Personalidade 
que entra neste Universo -como Garbhodakasayi Visnu 

o é tocado pelas qualidades materiais. No Bhagavad-gitã, o 
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Senhor refere-Se á maya, a energia externa que cria este mundo ma- 
terial, como mama maya, “Minha energia”, porque esta energia 
funciona sob o controle plenamente exercido pelo Senhor. Só podem 
compreender estes fatos aqueles que sáo versados no conhecimento 
védico e avançados em consciência de Krsna. 


VERSO 12 
ame omg 
e Aran a afim 
gan ña fiat 

gag gam sa ARI 


yathāgnim edhasy amrtarı'ca goşu 
bhuvy annam ambūdyamane ca vrttim 

yogair manusyã adhiyanti hi tvam 
gunesu buddhya kavayo vadanti 


vathã-—como; agnim—fogo; edhasi—na madeira; amrtam—leite, 
que é como néctar; ca-—e; gosu-—das vacas; bhuvi—no solo; annam — 
grãos alimentícios; ambu--água; udyamane—no empreendimento; 
ca—também; vrttim—subsisténcia; yogaih—mediante a prática de 
bhakti-yoga; manusyah—seres humanos; adhiyanti—alcangam; hi— 
na verdade; tvam—a Vós; gunesu—nos modos da natureza mate- 
rial; buddhya—através da inteligéncia; kavayah—grandes personali- 
dades; vadanti—dizem. 

TRADUÇÃO 

Assim como alguém pode obter fogo da madeira, extrair leite do 
úbere da vaca, colher grãos alimentícios e água da terra e conseguir 
prosperidade em sua vida através de empreendimentos industriais, 
do mesmo modo, mediante a prática de bhakti-yoga, a pessoa pode 
alcançar Vosso favor ou inteligentemente aproximar-se de Vós, mesmo 
enquanto ela está dentro deste mundo material. Todos aqueles que 
são piedosos afirmam isto. 


SIGNIFICADO 
Embora seja nirguna — sem nenhum vínculo com este mundo 
material —, a Suprema Personalidade de Deus penetra todo o mundo 
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jal, como se afirma no Bhagavad-gītā (mayā tatam idamı sarvam). 
mundo material não passa de uma expansão da energia material 
Senhor, e toda'a manifestação cósmica repousa nEle (mat-sthani 
rva-bhiitâni). Entretanto, o Senhor Supremo não pode ser en- 
ado aqui (na câharn tesv avasthitah). Contudo, através da prá- 
a de bhakti-yoga; o devoto pode ver a Suprema Personalidade 


Deus. O que geralmente acontece é que só começa a praticar 


ti-yoga quem a tenha praticado em, nascimentos anteriores. 
ém disso, alguém pode ingressar na bhakti-yoga somente pela mi- 


ticórdia do mestre espiritual e de Krsna. Guru-krsna-prasáde paya 


ti-lata-bija. A-semente do serviço devocional é alcançada pela 
ericórdia do guru, o mestre espiritual, e de Krsna, a Suprema. 
alidade de Deus. 
É somente através da prática de bhakti-yoga que alguém pode:al- 
ar o favor da Suprema Personalidade de Deus e vê-lO face a face 
emáñjana-cchurita-bhakti-vilocanena santah sadaiva hrdayesu vi- 
1yanti). Valendo-se de outros métodos, tais como karma, jiâna 
voga, não se consegue ver o Senhor. Sob a direção do mestre es- 
al, todos devem cultivar: bhakti-yoga (Sravanarh: kirtanam 
smaranar pâda-sevanam). Então, mesmo dentro deste mundo 
, embora o Senhor não seja visível, -o' devoto pode vêlO. 
firmam isto o Bhagavad-gitã (bhaktya mám-abhijanati yavan 
câsmi tattvatah) e o Srimad-Bhãgavatam (bhaktyaham ekayã 
h): Portanto, através do serviço devocional, todos podem al- 
o favor da Suprema Personalidade de Deus, embora as pessoas 
tas não consigam vê-lO ou compreendê-lO: 
verso, o cultivo de bhakti-yoga é comparado a muitas ativi- 
materiais. Através da fricção, pode-se obter fogo da madeira; 
ndo a terra, podem-se obter grãos alimentícios e água; e, es- 
do o úbere da vaca, pode-se obter leite nectáreo. O leite é 
do ao néctar, que é bebido por alguém que quer tornar-se 
Evidentemente, o simples fato de alguém beber leite não o 
á imortal, mas pode aumentar a'duração de sua vida. Na civi- 
ção moderna, os homens não julgam que o leite seja importante, 


os homens possam viver até cem anos, a duração de suas 

Is está abreviada porque não bebem grandes quantidades de leite. 
é um sinal de Kali-yuga. Em Kali-yuga, ao invés de beber leite, 
as preferem abater-animais e comer-lhes a carne. Em Suas 
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instruções no Bhagavad-gitã, a Suprema Personalidade de Deus acon- 
selha go-raksya, ou seja, proteção às vacas. A vaca deve ser protegi- 
da, o leite deve ser extraído das vacas, e este leite deve ser preparado 
de várias maneiras. A pessoa pode tomar bastante leite, e, com isto, 
ela poderá prolongar sua vida) refinar seu cérebro, realizar serviço 
devocional, e, enfim, alcançar o favor da Suprema Personalidade 
de Deus. Assim como é essencial obter grãos alimentícios e água es- 
cavando a-terra, também é essencial proteger as vacas e retirar de 
seu úbere o leite nectáreo. 

A população desta era é propensa a realizar empreendimentos in- 
dustriais para, com isto, obter uma vida confortável, mas ela recusa- 
se a executar serviço devocional, através do qual pode-se alcançar 
a meta última da vida: retornar ao lar, retornar ao Supremo. Infeliz- 
mente, como se diz; na te viduh' svartha-gati hi visnurn durasaya 
ve-bahir-artha-mâninah. As pessoas sem educação espiritual não 
sabem que a meta última da vida é voltar ao lar, voltar ao Supremo. 
Esquecendo-se desta meta da vida, elas trabalham mui arduamente 
e-acabam ficando  desapontadas e frustradas (moghasa mogha- 
karmáano' mogha-jñána vicetasah). Os supostos vaisyas — os in- 
dustriais ou os homens de negócios — estão envolvidos em enormes 
empreendimentos industriais, mas não estão interessados em incenti- 
var a produção de grãos alimentícios e do leite. Entretanto, como 
se indica aqui, se, mesmo num: deserto, a pessoa escava a terra em 
busca de água, podem-se produzir grãos alimentícios; quando produ- 
zimos grãos alimentícios e legumes, podemos proteger as vacas; en- 
quanto protegermos as vacas, poderemos retirar delas uma farta 
quantidade de leite;-e, obtendo bastante leite e combinando-o com 
os cereais “é os legumes, podemos preparar centenas de alimentos 
nectáreos. Podemos ficar alegres comendo esse alimento e, assim, 
evitar empreendimentos industriais e o desemprego. 

'A-agricultura e a proteção'às vacas são o caminho através do 
qual-a pessoa tende a afastar-se do pecado e, assim, pode sentir-se 
atraída'ao serviço devocional. Aqueles que são pecaminosos não 
podem: sentir atração pelo serviço devocional. Como se afirma no 
Bhagavad-gitã (7.28): 


Yesam tv anta-gatam pâparh 
janānām punya-karmanām 
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te dvandva-moha-nirmuktā 
bhajante mam drdha-vratah 


pessoas que agiram piedosamente tanto nesta vida quanto em 

s passadas, cujas ações pecaminosas estão completamente er- 

e que se livraram da ilusão manifesta sob a forma de dua- 

des, ocupam-se em servir-Me com determinação.” Nesta era de 

|, a maioria das pessoas tem vida curta, é pecaminosa, desafor- 

a e perturbada (mandaãh sumanda-matayo manda-bhãgyã hy 
tah). A elas, Caitanya Mahaprabhu aconselha: 


harer nāma harer nāma 
harer nāmaiva kevalam 

kalau nāsty eva nāsty eva 
nãsty eva gatir anyathã 


era de desavenças e hipocrisia, o único meio de liberação é 
ir O santo nome do Senhor. Não há outra maneira. Não há 
maneira. Não há outra maneira.” 


VERSO 13 


q a O RN 


tam tvam vayam nãtha samujjihânam 
saroja-nabhaticirepsitartham 

drstvã gatã nirvrtam adya sarve 
gaja davarta iva gangam ambhah 


im—ó Senhor; tvam—Vossa Onipoténcia; vayam—todos nós; 
Ó mestre; samujjihanam—agora aparecendo diante de nós 
todas as glórias; saroja-nabha—ó Senhor, cujo umbigo parece 


à flor de lótus, ou aquele de cujo umbigo brota uma flor de lótus; 
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ati-cira—por um tempo extremamente longo; Ipsita—desejando; 
artham—a meta última da vida; drstva—vendo; gatah—em nossa 
visáo; nirvrtam—felicidade transcendental; adya—hoje; sarve—todos 
nós; gajah—elefantes; dava-artah—sendo acossados num incéndio 
florestal; ¡va—como; gañgam ambhah—com água do Ganges. 


TRADUÇÃO 
Os elefantes acossados por um incêndio na floresta ficam muito 
felizes ao conseguirem água do Ganges. Igualmente, ó meu Senhor, 
de cujo umbigo brota uma flor de lótus, uma vez que agora apare- 
cestes diante de nós, tornamo-nos transcendentalmente felizes. Vendo 
Vossa Onipotência, a quem há muito desejávamos ver, alcançamos 
a meta última de nossas vidas. 


SIGNIFICADO 

Os devotos do Senhor sempre anelam ver o Senhor Supremo face 
a face, mas eles não pedem que o Senhor apresente-Se diante deles, 
pois o devoto puro considera tal pedido contrário ao serviço devo- 
cional. Em Seu Siksastaka, Sri Caitanya Mahãprabhu ensina esta 
lição. Adarsanãn marma-hatâm karotu va. O devoto sempre anseia 
por ver o Senhor face a face, porém, se ele se sente abatido porque, 
mesmo vida após vida, não consegue ver o Senhor, nem por isso ele 
ordenará ao Senhor que Ele lhe apareça. Este é um sinal de devo- 
ção pura. Portanto, neste verso, encontramos a expressão ati-cira- 
Tpsita-artham, significando que, desde há muito e muito tempo, o 
devoto deseja ver o Senhor. Se o Senhor, por Sua própria decisão, 
sente prazer em aparecer diante do devoto, o devoto fica sobrema- 
neira feliz, como aconteceu a Dhruva Mahārāja quando viu pessoal- 
mente a Suprema Personalidade de Deus. Ao ver o Senhor, Dhruva 
Mahārāja nāo teve nenhum desejo de pedir-Lhe alguma bênção. 
Na verdade, bastou ver o Senhor para que Dhruva Maharaja se sen- 
tisse tão satisfeito a ponto de não querer pedir nenhuma bênção 
ao Senhor (svâmin krtãrtho “smi varam na yace). O devoto puro, 
consiga ou não consiga ver o Senhor, vive ocupado no serviço devo- 
cional ao Senhor, sempre acalentando a esperança de que, em dado 
momento, o Senhor talvez sinta prazer de aparecer diante dele e, 
então, ele possa ver o Senhor face a face. 


21 


A aaka: Ng 


sa tvam vidhatsvakhila-loka-pala 
vayam yad arthãs tava pada-milam 
samagatás te bahir-antar-atman 
kim vanya-vijñapyam asesa-saksinah 


y isto; tvam—Vossa Onipoténcia; vidhatsva—por favor, tomai 
| medidas cabíveis; akhila-loka-palah—os semideuses, diretores de 

tes departamentos deste Universo; vayam—todos nós; yat— 
quilo. que; arthah—propósito; tava—de Vossa Onipotência; pada- 


-—aos pés de lótus; samagatah—chegamos; te—a Vós; bahih- 
ah-atman-—ó Superalma de todos, ó constante testemunha interna 
ja; kim— que; va—ou; anya-vijñapyam—temos a informar- 

y asesa-saksinah—a testemunha e conhecedor de tudo. 


TRADUÇÃO 
Senhor, nós, os vários semideuses, os administradores deste 
0, viemos até Vossos pés de lótus. Por favor, satisfazei o 
jo que nos levou a procurar-Vos. Sois a testemunha de tudo, 
e externamente. Nada Vos é desconhecido, e, portanto, é 
io voltarmos a prestar-Vos alguma informação. 


SIGNIFICADO 
no se afirma no Bhagavad-gitã (13.3), ksetra-jñam capi mam 
i sarva-ksetresu bhãrata. As almas individuais são proprietá- 
de seus corpos individuais, mas a Suprema Personalidade de 
éo proprietário de todos os corpos. Uma vez que Ele testemunha 
es desempenhadas por todos os corpos, nada Lhe é desconhe- 
| Ele conhece as nossas necessidades. Nosso dever, portanto, é 
serviço devocional sinceramente, sob a orientação do mestre 
ritual. Krsna, por Sua graça, fornecerá tudo o que precisarmos 
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para realizarmos nosso serviço devocional. No movimento da cons- 
ciência de Krsna, tudo o que temos a fazer é executarmos a ordem de 
Krsna e do guru. Então, mesmo que não solicitemos, Krsna nos su- 
prirá de todas as necessidades. 


VERSO 15 
ai fifa quam à 
quitar aa] 


oa Raia aa 
ara RAR AA 


aham giritras ca suradayo ye 
daksadayo “gner iva ketavas te 

kim vã vidamesa prthag-vibhatã 
vidhatsva sarh no dvija-deva-mantram 


aham-—eu (o Senhor Brahmã); giritrah—Senhor Siva; ca— 
também; sura-ádayah—todos os semideuses; ye—como somos; 
daksa-adayah—encabegados por Maharaja Daksa; agneh—de fogo; 
iva—como; ketavah—centelhas; te—Vossas; kim—que; vá—ou; 
vidama—podemos entender; ¡$a—ó meu Senhor; prrhak-vibhatah—in- 
dependentemente de Vós; vidhatsva—por favor, concedei-nos; sam— 
boa fortuna; nah—nossa; dvija-deva-mantram—os meios de libera- 
ção adequados para os brâhmanas e semideuses. 


TRADUÇÃO 
Eu [o Senhor Brahma], o Senhor Siva e todos os semideuses, acom- 
panhados pelos prajápatis, tais como Daksa, não passamos de cente- 
lhas iluminadas por Vós, que sois o fogo original. Levando-se em 
conta que somos Vossas partículas, que, então, podemos entender 
sobre nosso bem-estar? Ó Senhor Supremo, por favor, dai-nos os 
meios de liberação adequados aos brâhmanas e semideuses. 


SIGNIFICADO 
Neste verso, a expressão dvija-deva-mantram é muito importan- 
te. A palavra mantra significa “aquilo que liberta alguém, tirando-o 
do mundo material”. Somente os dvijas (os brâhmanas) e os devas 
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semideuses) podem libertar-se da existência material através das 
truções da Suprema Personalidade de Deus. Tudo o que é fala- 
"pela Suprema Personalidade de Deus é um mantra e é próprio 
libertar as almas: condicionadas da especulação mental. As 
s:condicionadas estão ocupadas na luta pela existência (nanah 
indripâni prakrti-sthâni karsati). Ficar livre desta luta constitui 

fício máximo, porém, caso não receba um mantra da Suprema 


Personalidade de Deus, pessoa alguma alcançará a liberação. O 


tra inicial é o mantra Gayatri. Portanto, após a purificação, 
uando está qualificada a tornar-se brâhmana (dvija), a pessoa recebe 
mantra Gayatri. Pelo simples fato de cantar o mantra Gayatri, 
pode libertar-se. Este mantra, entretanto, é apropriado somente 
os brahmanas e semideuses. Em Kali-puga, todos estamos numa 





osição muito difícil, na qual precisamos de um mantra conveniente 


é possa libertar-nos dos perigos desta era. Portanto, a Suprema 
srsonalidade de Deus, sob Sua encarnação como Senhor Caitanya, 
s dá o mantra Hare Krsna. 


harer nama: harer náma 
harer nâmaiva kevalam 
kalau nasty. eva nasty eva 
nasty eva gatir anyatha 
+ 


“Nesta era de desavença e hipocrisia, o único meio de se alcançar 





iberação é cantar o santo nome do Senhor. Não há outra maneira. 

O há outra maneira. Não há outra maneira.” Em Seu Siksastaka, 
“Senhor Caitanya diz que param vijayate Srr-krsna-sañkirtanam: 
Todas as glórias ao canto de $ri-krsna-sankirtana” "O mahã-mantra 
“Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/Hare Râma, 
ire Rama, Rama Rama, Hare Hare — é diretamente cantado pelo 

jo Senhor, que nos dá este mantra para que possamos libertar-nos. 
Não podemos inventar nenhum meio de nos libertarmos dos'peri- 
os da existência material. Aqui, quando colocados na presença do 
enhor Supremo, que é comparado a um grande fogo, até mesmo 
semideuses, tais como o Senhor Brahma e o Senhor Siva, e os pra- 

p tais como Daksa, são tidos como semelhantes a centelhas 
ras. Enquanto estão no fogo, as centelhas são belas. Igual- 

te, temos que permanecer em associação com a Suprema Perso- 

e de Deus é sempre ocupar-nos em serviço devocional, pois 
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entáo sempre seremos brilhantes e luminosos. Logo que caímos do 
serviço ao Senhor, nosso brilho e iluminação serão extintos, ou, pelo 
menos, ficarão temporariamente imanifestos. Quando nós, enti- 
dades vivas, que somos como centelhas do fogo original, o Senhor 
Supremo, caímos numa condição material, devemos receber o mantra 
da Suprema Personalidade de Deus, oferecido por: $ri Caitanya 
Mahaprabhu. Cantando: este mantra Hare Krsna, desvencilhar-nos- 
emos' de todas as dificuldades deste mundo material. 


VERSO 16 


MAA TIA 
w Ankia 
Ami mi arial 


aa fa 
IATA MR 


Sri-suka uvâca 
eva viriñicadibhir iditas tad 
vijñaya tesarh hrdayam yathaiva 
jagãda jimiita-gabhirayã gira 
baddhañjalin samvrta-sarva-karakan 


Sri-Sukah uvãca-—S$ri Sukadeva Gosvâmi disse; evam-—assim; vi- 
rifica-adibhih—por todos os semideuses, encabeçados pelo Senhor 
Brahma; Tditah-—sendo adorado; tat vijfiãya-—entendendo a expecta- 
tiva; tesám—que todos eles sentiam; Ardayam—o âmago do coração; 
yatha—como; eva—na verdade; jagada-—respondeu; jimita-gabhi- 
rayá-—-como o som das nuvens; girã—com palavras; baddha-arijalin— 
aos semideuses, que se colocaram de mãos postas; sarmvrta-—restrin. 
giram; sarva—todos; kãrakân—os sentidos. 








TRADUÇÃO 
Sukadeya Gosvâmi continuou: Ao receber essas orações ofereci- 
das pelos semideuses, encabeçados pelo Senhor Brahmã, o Senhor 
compreendeu o propósito pelo qual eles haviam se aproximado dEle. 
Portanto, com voz profunda que parecia um ribombar de nuvens, 
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r respondeu aos semideuses, que, de mãos postas, permane- 
todos atentos. 


VERSO 17 


= mafra RAGI 
Redes añ ol 


eka evesvaras tasmin 
sura-kârye suresvarah 

vihartu-kamas tán aha 
samudronmathanadibhih 


h-—sozinho; eva—na verdade; ISvarah—a Suprema Personali- 
de Deus; tasmin—nisto; sura-karye—as atividades dos semideu- 
; sura-isvarah—o Senhor dos semideuses, a Suprema Personalidade 
Deus; vihartu—desfrutar de passatempos; kamah—desejando; 
aos semideuses; 4ha—disse; samudra-unmathana-adibhih— 
és das atividades que consistiam em bater o oceano. 


TRADUÇÃO 
ra a Suprema Personalidade de Deus, o mestre dos semideu- 
fosse capaz de executar sozinho as atividades dos semideuses, 
“quis desfrutar do passatempo que consistia em bater o oceano. 
„ Ele falou as seguintes palavras. 


VERSO 18 


stanara 
va aqua e Ga mia | 
rara EA AR ANA 112 CM 


$ri-bhagaván uvãca 
hanta brahmann aho sambho 
he deva mama bhásitam 
śrnutāvahitāh sarve 
śreyo vah syād yathā surāh 
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Sri-bhagavân uvica—a Suprema: Personalidade de Deus disse; 
hanta—dirigindo-Se a eles; brahman aho-—ó Senhor Brahma; 
Sambho—ó Senhor Siva; he—ó; devah—semideuses; mama—Minha; 
bhasitam-—afirmação; Srnuta-—ouvis avahitah—com muita atenção; 
sarve—todos vós; $reyah—boa fortuna; vah—para todos vós; syat— 
será; yatha—como; suráh—para Os semideuses. 


TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus disse: Ó Senhor Brahmã, Senhor 
Siva e demais semideuses, por favor, ouvi-Me com muita atenção, 
pois o que tenho a falar trará boa fortuna para todos vós. 


VERSO 19 


ao ara ade, afeitar À 
Salta aa ten IRS 


yata danava-daiteyais 
tavat sandhir vidhiyatáam 
kalenanugrhitais tair 
yavad vo bhava átmanah 


yata—simplesmente estabelecei; dinava—com os demónios; dai- 
teyaih—e com os asuras; tāvat—por enquanto; sandhih—uma trégua; 
vidhīyatām—executai; kālena—por um tempo favorável (ou kāvye- 
na—por Śukrācārya); anugrhītaih—recebendo bênçãos; taih—com 
eles; yavat—enquanto; vah—de vós; bhavah—boa fortuna; dtma- 
nah-—vossa própria. 

TRADUÇÃO 

Visto que não estais prosperando, deveis estabelecer trégua com 

os demônios e asuras, que agora estão sendo favorecidos pelo tempo. 


SIGNIFICADO 
Uma palavra deste verso tem duas grafias — kalena e kâvyena. 
Kalena significa “favorecidos pelo tempo”, e kavyena, “favoreci- 
dos por Sukracarya”, sendo que Sukracárya é o mestre espiritual 
dos Daityas. Os demônios e os Daityas eram favorecidos de ambas 
as maneiras, e, portanto, o Senhor Supremo aconselhou os semideu- 
ses a estabelecerem uma trégua até que o tempo lhes fosse favorável. 
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VERSO 20 


asi A a a aaa! 
aa za aa fi TA: Ret! 


arayo *pi hi sandheyah 

sati karyartha-gaurave 
ahi-músikavad devá 

hy arthasya padavim gataih 


'h—inimigos; api—embora; hi—na verdade; sandheyah—ele- 
i: para uma trégua; sati—sendo assim; kārya-artha-gaurave—no 
idiz respeito a um dever importante; ahi—serpente; músika— 
; vat—como; devāh—ó semideuses; hi—na verdade; arthasya— 
interesse; padavim— posição; gataih—sendo assim. 
j 


TRADUÇÃO 
Ó semideuses, satisfazer os próprios interesses é tão importante 


alguém pode inclusive chegar ao ponto de estabelecer trégua 
seus inimigos. Em prol de seu próprio interesse, ele tem que 
de acordo com a lógica existente no comportamento da serpente 
rato. 
SIGNIFICADO 
“Certa vez, uma serpente e um rato foram capturados num cesto. 
ntece que, sendo o'rato alimento para a serpente, esta era uma 
oportunidade que se apresentava para a serpente. Entretanto, 
ambos estavam presos no cesto, mesmo que comesse o rato, 
serpente não seria capaz de escapar. Portanto, a serpente julgou 
jo estabelecer uma trégua com o rato e pedir ao rato que fizesse 
buraco no cesto para que ambos pudessem escapar. A intenção 
serpente era que, depois que o rato fizesse o buraco, ela o come- 
e escaparia do cesto, saindo pelo buraco. Isto se chama a lógica 
serpente e do rato. 





VERSO 21 


aaa qa: aa | 
qa aras a MIRA 
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amrtotpadane yatnah 
kriyatam avilambitam 

yasya pitasya vai jantur 
mrtyu-grasto “maro bhavet 


amrta-utpadane—para gerar néctar; yatnah—esforco; kriyatam— 
fazei; avilambitam—sem demora; yasya—néctar este; pitasya—todo 
aquele que bebe; vai—na verdade; jantuh—entidade viva; mrtyu- 
grastah—embora em iminente perigo de morte; amarah—imortal; 
bhavet—pode tornar-se. 


TRADUÇÃO 
Esforçai-vos imediatamente em produzir néctar, o qual alguém 
que está à beira da morte pode beber para tornar-se imortal. 


VERSOS 22—23 


fa da a imaeh: | 
ria aa TERR 
aa an a aaa 
¿añada q rasa: URU 


ksiptvã ksirodadhau sarvã 
virut-trna-latausadhih 

manthânam mandaram krtvã 
netrarm krtvã tu vâsukim 


sahâyena mayã devã 
nirmanthadhvam atandritah 

kleSa-bhajo bhavisyanti 
daityã yúyarn phala-grahah 


ksiptvã-—colocando; ksira-udadhau—no oceano de leite; sarvah— 
todas as espécies de; virut—trepadeiras; trna—gramíneas; latá—ve- 
getais; ausadhih—e substâncias medicamentosas; manthanam— 
o bastão utilizado na batedura; mandaram—montanha Mandara; 
krtvã-—fazendo da; netram—a corda da batedura; krtva—fazendo 
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¿hu=mas; vasukim—serpente Vaásuki; sahayena—com um ajudan- 
'maya—por Mim; devah—todos os semideuses; nirmanthadhvam— 
sontinuai batendo; atandritah—mui cuidadosamente, sem distração; 
a-bhajah—compartilhadores da labuta; bhavisyanti—serão; dai- 
demônios; yizyam-—mas todos vós; phala-grahah—ganha- 

presdo verdadeiro resultado. 


TRADUÇÃO 

Ó semideuses, lançai no oceano de leite todas as espécies de vege- 
gramíneas, trepadeiras e substâncias medicamentosas. Então, 

m Minha ajuda, fazendo da Montanha Mandara 0 bastão a ser 
do na batedura e de Vásuki a corda, batei o oceano de leite 
atenção indesviável. Assim, os demônios ocupar-se-ão em tra- 

, mas vós, os semideuses, obterão o verdadeiro resultado, a 

er, O néctar produzido do oceano. 


SIGNIFICADO 
Parece que quando diferentes classes de medicamentos, trepadeiras, 
as e vegetais são postos nesse leite e o leite é batido, assim 
mo: se bate o leite para produzir manteiga, os princípios ativos 
vegetais e medicamentos combinam-se com o leite, resultando 
néctar. 


VERSO 24 


qi ae RRR: T 
adea faafia aata: aranan? 


yúyam tad anumodadhvam 
yad icchanty asuráh surâh 

na sarnrambhena sidhyanti 
sarvârthãh sântvayã yatha 


tudo o que; icchanti—eles desejam; asurâh-—os demônios; 
6 semideuses; na—náo; sarirambhena—sendo agitados pela 
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ira; sidhyanti—sáo muito exitosos; sarva-artháh—todos os fins dese- 
jados; santvayã--mediante a execução pacífica; yatha—como. 


TRADUÇÃO 
Meus queridos semideuses, com paciência e paz consegue-se tudo, 
porém, se a pessoa deixa-se agitar pela ira, a meta não é alcançada. 
Portanto, o que quer que eles peçam, concordai com as propostas 
dos demônios. 


VERSO 25 


al an Ruan | 
AAA AN AAA ARAN 


na bhetavyam kalaktitad 
visaj jaladhi-sambhavát 

lobhah karyo na vo játu 
rosah kamas tu vastusu 


na—náo; bhetavyam—deyeis temer; kalakitat—kalakúta; visat— 
do veneno; jaladhi—do oceano de leite; sambhavat-—que aparecerá; 
lobhah--cobiça; karyah—execugio; na—náo; vah—a vós; jatu— 
emnenhum momento; rosah—ira; kamah—luxúria; tu—e; vastusu— 
pelos produtos. 


TRADUÇÃO 
Um veneno conhecido como kálakita será gerado no oceano de 
leite, mas não deveis temê-lo. E, quando vários produtos aparecerem 
após a batedura que será realizada no oceano, não deveis cobiçá-los 
ou ficar ansiosos por obtê-los, tampouco deveis ficar irados. 


SIGNIFICADO 
Parece que mediante o processo de batedura muitas coisas seriam 
geradas no oceano de leite, incluindo veneno, pedras preciosas, néctar 
e muitas mulheres belas. Todavia, aconselhou-se aos semideuses que 
não fossem cobiçosos por-obter as pedras preciosas ou belas mulhe- 
res, mas que esperassem com paciência o néctar. O propósito verda- 
deiro era obter o néctar. 
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VERSO 26 


AIR INTI 


A aame a gTa: | 
WEA IRI 


Sri-Suka uvãca 
iti devan samâdisya 
bhagaván purusottamah 
tesam antardadhe rajan 
svacchanda-gatir i$varah 


$rr-Sukah uvaca-Sri Sukadeva Gosvami disse; iti—assim; devan— 


odos os semideuses; samadisya—aconselhando; bhagaván—a Supre- 
na Personalidade de Deus; purusa-uttamah--a melhor de todas as 


as; tesam—deles; antardadhe—desapareceu; rajan—ó rei; svac- 
livre; gatih—cujos movimentos; Isvarah—a Personalidade 


TRADUÇÃO 
a Gosvâmi prosseguiu: Ó rei Pariksit, após aconselhar 
ses dessa maneira, a independente Suprema Personalidade 
, a melhor de todas as entidades vivas, desapareceu da pre- 


VERSO 27 


Ia TÀ À ge frame 
aaa aag E e q ON 


atha tasmai bhagavate 
namaskrtya pitâmahah 

bhavas ca jagmatuh svarh svam 
dhamopeyur balim surah 


seguida; tasmai—a Ele; bhagavate-—à' Suprema Per- 
de Deus; namaskrtya-—oferecendo reverências; pitã- 
nhor Brahmā; bhavah ca—bem como Senhor Siva; 
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Jagmatuh—retornaram; svam svam-—a suas próprias; dhâma—mo- 
radas; upeyuh—aproximaram-se; balim—rei Bali; surah—todos os 
outros semideuses. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, o Senhor Brahmã e o Senhor Siva, após oferecerem 
suas respeitosas reverências ao Senhor, retornaram às suas moradas. 
Todos os semideuses então aproximaram-se de Mahãrája Bali. 


VERSO 28 
TARA | 
Aria ea REN 


drstvarín apy asamyattañ 
Jjata-ksobhán sva-náyakán 

nyasedhad daitya-rãt $lokyah 
sandhi-vigraha-kalavit 


drstva—observando; arín—os inimigos; api—embora; asamyat- 
tán—sem esforço algum para lutar; jata-ksobhân—que se agitaram; 
sva-nâyakân—seus próprios capitães e comandantes; nyasedhat— 
impediu; daitya-rãt—o imperador dos Daityas, Mahãraja Bali; s/o- 
Kyah—muito respeitável e proeminente; sandhi—para fazer negocia- 
ções; vigraha—bem como para lutar; kdla—a hora; vit—bem ciente de. 


TRADUÇÃO 
Mahárája Bali, o mais célebre rei dos demônios, sabia muito bem 
quando fazer as pazes e quando lutar. Logo, embora seus coman- 
dantes e capitães estivessem agitados e prestes a matar os semideu- 
ses, Maháraja Bali, vendo que os semideuses dirigiam-se a ele sem 
uma atitude belicosa, proibiu seus comandantes de matá-los. 


SIGNIFICADO 
A etiqueta védica prescreve que grhe Satrum api praptamk visvastam 
akutobhayam. Ao se dirigirem ao local dos oponentes, os inimigos 
devem ser recebidos de maneira tal que se esquegam que há animo- 
sidade entre os dois grupos. Bali Maharaja era bem versado nas 
artes do pacifismo e do combate. Logo, ele recebeu os semideuses 
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bem, embora seus comandantes e capitães estivessem agita- 

. Essa espécie de tratamento prevalecia mesmo durante a luta entre 
ândavas e os Kurus. Durante o dia, os Pandavas e os Kurus lu- 

un com toda a força, e ao terminar o dia, iam aos campos uns 


os outros como amigos e eram recebidos como tais. Durante esses 


tros amistosos, um inimigo oferecia a qualquer outro inimigo 
ele quisesse. Esse era o sistema. 


VERSO 29 
a ña gio agga: 
Par sea 3 RRE RS 


te vairocanim asinam 
guptam casura-yútha-paih 

Sriya paramaya justa 
jitasesam upagaman 


te—todos os semideuses; vairocanim—a Balirája, o filho de Viro- 
= dsinam-—sentando-se; guptam—bem protegido; ca—e; asura- 
tha-paih—pelo comandante dos asuras; Sriya—por opulência; 
amaya—supremo; justam—abencoado; Jita-asesam—que setornou 
ietário de todos os mundos; upagaman—aproximaram-se. 


t TRADUÇÃO 

Os semideuses aproximaram-se de Bali Maharaja, o filho de Viro- 
e sentaram-se perto dele. Bali Mahárája era protegido pelos 
ndantes dos demônios e era muito opulento, por ter conquistado 
os Universos. 


VERSO 30 


ARA ARA: | 
a aqua ff GEA 11301 


mahendrah slaksnayã vaca 
santvayitva maha-matih 

abhyabhasata tat sarvarn 
siksitam purusottamat 
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mahã-indrah—o rei dos céus, Indra; slaksnayã--muito suaves; 
vácá—com- palavras; santvayitva—satisfazendo muitíssimo Bali 
Maharaja; maha-matih—o mais inteligente; abhyabhasata—dirigiu- 
se; tat—aquilo; sarvam—tudo; Siksitam—que foi aprendido; purusa- 
uttamát—com o Senhor Visnu. 


TRADUÇÃO 
Após satisfazer Bali Mahārāja com palavras amistosas, o Senhor 
Indra, o rei dos semideuses, que era muito inteligente, submeteu-lhe, 
com cortesia, todas as propostas que ele recebera do Senhor Visnu, 
a Suprema Personalidade de Deus. 


VERSO 31 


ES qarã àsgofim: | 
masia A frgenfira: 1321 


tat tv arocata daityasya 
tatrânye ye “surâdhipah 

Sambaro 'ristanemis ca 
ye ca tripura-vásinah 


tat—todas essas palavras; fu—mas; arocata—foram muito agradá- 
veis; daityasya—a Bali Maharaja; tatra—bem como; anye—outros; 
Ye—que eram; asura-adhipah—os chefes dos asuras; sambarah— 
Sambara; aristanemih—Aristanemi; ca—também; ye—outros que; 
ca—e; tripura-vásinah—todos os residentes de Tripura. 


TRADUÇÃO 
Bali Maharaja, seus assistentes, encabeçados por Sambara e Aris- 
tanemi, e todos os outros residentes de Tripura aceitaram de imediato 
as propostas apresentadas pelo rei Indra. 


SIGNIFICADO 
Pode-se inferir deste verso que política, diplomacia, propensão a 
enganar e tudo o que encontramos neste mundo em termos de ne- 
gociações individuais e sociais entre dois partidos apresentam-se 
também nos sistemas planetários superiores. Os semideuses foram 
a Bali Maharája com a proposta de fabricar néctar, e os Daityas, 
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demônios, logo aceitaram-na, considerando que uma vez que os 
es já estavam fracos; ao se produzir o néctar, os demônios 
lo-iam deles e usá-lo-iam para seus próprios propósitos. Os se- 

ses decerto tinham intenções semelhantes. A única diferença 


| que o Senhor Visnu, a Suprema Personalidade de Deus, estava 


Jado dos semideuses porque estes eram Seus devotos, enquanto 

ônios não se importavam com o Senhor Visnu. No Universo 

ro há dois partidos — o partido de Visnu, ou o partido da cons- 

le Deus, e o partido ateísta. O partido ateísta nunca é feliz 

vitorioso, porém, o partido da consciência de Deus é sempre feliz 
vitorioso. 


VERSO 32 


ga a dd aa 
Sao RA O IR 


tato devasurah kriva 
samvidam krta-sauhrdáh 

udyamam paramam cakrur 
amrtârthe parantapa 


h—em seguida; deva-asurãh-—tanto os demônios quanto os 
deuses; krtva—executando; sarnvidam-— indicando; -krta-sau- 


irdah-—um armistício entre eles; udyamam—empenho; paramam— 


cakruh—fizeram; amrta-arthe—com relação ao néctar; 
ıpa—ó Mahārāja Parīkşit, castigador dos inimigos. 


TRADUÇÃO 
O y Maharaja Pariksit, castigador dos inimigos, em seguida os se- 
es e demônios fizeram um armistício entre eles, Então, com 
empenho, eles puseram-se ao trabalho de fabricar o néctar, 
o o Senhor Indra propusera. 


SIGNIFICADO 
palavra sarirvidam é significativa neste verso. Tanto os semideu- 
| quanto os demônios concordaram em parar de lutar, pelo menos 
essa vez, e esforçaram-se para produzir o néctar. A este respeito, 
Visvanatha Cakravarti Thakura declara: 
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sarhvid yuddhe pratijiayam 
acáre námni tosane 

sambhásane kriyakare 
sanketa-jnânayor api 


Usa-se a palavra sarhvit com vários significados: “ao lutar”, “ao 
prometer”, “para satisfazer”, “ao se dirigir”, “através de /agáo prá- 
tica”, “indicação” e “conhecimento”. 


VERSO 33 


qa maiia gia | 
aga safa rege arenas ficara: 113301 


tatas te mandara-girim 
ojasotpátya durmadah 

nadanta udadhim ninyuh 
Saktah parigha-bahavah 


tatah—depois disso; te—todos os semideuses e demónios; mandara- 
girim—montanha Mandara; ojasá—com grande esforço; utpātya— 
extraindo; durmadah—muito poderosos e competentes; nadanta— 
gritavam bem alto; udadhim—em diregáo ao oceano; ninyuh—levaram; 
saktah—muito fortes; parigha-bahavah—tendo bragos longos e fortes. 


TRADUÇÃO 
Depois disso, os demônios e os semideuses, que eram todos muito 
poderosos e que tinham braços longos e robustos, desarraigaram 
com grande esforço a montanha Mandara. Gritando bem alto, eles 
levaram-na em direção ao oceano de leite. 


VERSO 34 
Gosta Rd | 


aura Mg ficar Rag: cfr au 


diúra-bharodvaha-srantah 
sakra-vairocanâdayah 
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apãrayantas tam vodhum 
vivasã vijahuh pathi 


“diira—por uma grande distância; bhara-udvaha—carregando a 
rande carga; Srântah-—estando fatigados; Sakra—rei Indra; vairocana- 
dayah—Maharaja Bali (o filho de Virocana) e outros; apãrayan- 
lh—incapazes; tam—a montanha; vodhum—suportar; vivasah— 
ijahuh—abandonaram; pathi—no caminho. 


TRADUÇÃO 
evido ao fato de transportarem a enorme montanha por uma 
ya distância, o rei Indra, Mahárája Bali e os outros semideuses 


| demônios ficaram fatigados. Incapazes de carregarem a monta- 


, eles a deixaram no caminho. 
VERSO 35 
fraca AA ARA | 


$ 
PRE T ÈT FARAS: NZ 


nipatan sa giris tatra 
bahūn amara-dānavān 

cūrnayām āsa mahatā 
bhārena kanakācalah 


“nipatan—caindo; sah-—aquela; girih-—montanha; tatra—lá; bahiin— 


uitos; amara-danavan—semideuses e demônios; ciirnayâm àsa— 


esmagados; mahata—mediante 'o enorme; bhárena—peso; 
aka-acalah—a montanha de ouro chamada Mandara. 


TRADUÇÃO 
“A montanha Mandara, que era extremamente pesada, por ser de 
O, caiu e esmagou muitos semideuses e demônios. 


SIGNIFICADO 
Devido a sua constituição, ouro é mais pesado que pedra. Visto 


a montanha Mandara era de ouro e, portanto, mais pesada que 


a, os semideuses e demônios não puderam carregá-la apropria- 
ao oceano de leite. 
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VERSO 36 TRADUÇÃO 
a Ao ver que a montanha esmagara a maioria dos demônios e dos 
WAN AMARAL RATA | deuses, o Senhor lançou Seu olhar sobre todos e trouxe-os de 
far amima PR esaa: 113411 (a à vida. Assim, eles libertaram-se do pesar, e nem sequer tinham 
em seus corpos. 
tâms tathã bhagna-manaso 
bhagna-bahúru-kandharán VERSO 38 
vijñaya bhagavams tatra Q 
babhiiva garuda-dhvajah ff IAES a SA! 
É awa saai A 
tān—todos os semideuses e demônios; tathā—em seguida; bhagna- > 
manasah—desanimados; bhagna-bahu-—com bragos quebrados; Aru— A girim caropya garude 
coxas; kandharan—e ombros; vijfiãpa—conhecendo; bhagavan— hastenaikena lilayã 
| Visnu, a Suprema Personalidade de Deus; tatra=lá; babhiiva-—apa- é ãruhya prayayãv abdhim 
i receu; garuda-dhvajah—carregado por Garuda. r surâsura-ganair vrtah 
| irim—a montanha; ca—também; aropya—colocando; garude—no 
| TRADUÇÃO o de Garuda; hastena—com a máo; ekena—uma; lilayãa—mui 
| Os semideuses e demônios estavam frustrados e desalentados, com il te, como se fosse Seu passatempo; aruhya—montando; pra- 
| seus braços, coxas e ombros quebrados. Portanto, a onisciente Su- -—Ele foi; abdhim—ao oceano de leite; sura-asura-ganaih— 
| prema Personalidade de Deus apareceu montado em Seu carregador elos semideuses e asuras; vrtah—cercado. 
| Garuda. 
| TRADUÇÃO 
| O Senhor mui facilmente ergueu a montanha com a mão e colo- 
| VERSO 37 no dorso de Garuda. Então, Ele também montou em Garuda 
filiar af ff aaa | ao oceano de leite, cercado pelos semideuses e demônios. 
| gaa aaa Fa a 3o SIGNIFICADO 
| | a prova da onipotência da Suprema Personalidade de Deus, 
|| giri-pata-vinispistan «está acima de todos. Existem duas classes: de entidades vivas 
| vilokyamara-danaván os demônios e os semideuses — e a Suprema Personalidade de 
| Tksayã jivayam asa está acima de ambos. Os demônios acreditam na teoria “da 
l nirjarān nirvranān yathā alidade”” referente à criação, enquanto os semideuses acreditam 
a criação faz-se mediante a intervenção da Suprema Personali- 
giri-pâta—devido à queda 'da montanha Mandara; vinispistân— de Deus. Prova-se aqui a onipotência do Senhor Supremo, 
esmagados; vilokya—observando; 'amara--os “semideuses; dána- apenas com Sua mão Ele levantou 'a montanha Mandara, os se- 
vân—e os demônios; Tksayã--mediante Seu simples olhar; jivayam lideuses e os demônios; colocou-os no dorso de Garuda e levou-os 
àsa-—trouxe de volta à vida; nirjaran-—sem aflição; nirvranân—sem O oceano de leite. Logo, os semideuses, os devotos, aceitariam este 


contusões; yathã—como. dente, cientes de que o Senhor pode levantar qualquer coisa, 
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por mais pesada que seja. Porém, embora os demônios também fossem 
carregados junto com os semideuses, ao ouvirem sobre este incidente, 
demônios diriam que ele é mitológico. Mas se Deus é todo-poderoso, 
porque seria difícil para Ele levantar uma montanha? Visto que 
Ele mantém flutuando inumeráveis planetas com muitas centenas e 
milhares de montanhas Mandaras, por que não poderia Ele erguer 
uma delas com Sua mão? Isto não é mitologia, porém, a diferença 
entre os crentes e os infiéis é que os devotos aceitam os inciden- 
tes mencionados nos textos védicos como verdadeiros, enquanto 
que os demônios apenas argumentam e classificam todos estes inci- 
dentes históricos como mitologia. Demônios preferem explicar que 
tudo o que acontece na manifestação cósmica ocorre por acaso, 
mas os semideuses, ou devotos, nunca consideram que algo ocorra 
por acaso. Ao contrário, eles sabem que tudo é um arranjo da 
Suprema Personalidade de Deus. Esta é a diferença entre os semi- 
deuses e os demônios. 


VERSO 39 


ama Afi eena gai: ai asd 
ara casa fon a Aaa: 113911 


avaropya girim skandhat 
suparnah patatám varah 

vayau jalânta utsrjya 
harinã sa visarjitah 


avaropya—descarregando; girim—a montanha; skandhãt—de 
seu ombro; suparnah—Garuda; patatám—de todos ‘os pássaros; 
varah—0' maior ou mais poderoso; yayau—foi; jala-ante—onde 
a água está; utsrjya—colocando; harinã--pela Suprema Personali- 
dade de Deus; sah—ele (Garuda); visarjitah—partiu daquele lugar. 


TRADUÇÃO 
Depois disso, Garuda, o chefe dos pássaros, descarregou a mon- 
tanha Mandara de seu ombro e deixou-a perto da água. Então, a 
pedido do Senhor para que se retirasse daquele local, ele partiu. 
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SIGNIFICADO 
O Senhor pediu a Garuda que partisse daquele local porque a ser- 
Vāsuki, que iria ser usada como corda para a batedura, não 
ia ir lá, na presença de Garuda. Garuda, carregador do Senhor 
nu, não é vegetariano. Ele come serpentes enormes. Vasuki, uma 
serpente, seria o alimento natural para Garuda, o chefe dos 
aros. Portanto, o Senhor Vignu pediu a Garuda que partisse a 
n de que, com a montanha Mandara, a qual seria usada como 
para a batedura, Vásuki pudesse ser trazida para bater o oceano. 
es são os maravilhosos arranjos da Suprema Personalidade de 
s. Carregar a montanha Mandara no dorso de um pássaro e co- 
em sua posição correta pode ser difícil para qualquer um, 
ele semideus ou demônio, mas para a Suprema Personalidade 


e Deus tudo é possível, como mostra este passatempo. O Senhor 


O teve nenhuma dificuldade em levantar a montanha com Sua 
o, e Seu carregador Garuda levou todos os demônios e os semi- 
juntos mediante a graça do Senhor Supremo. O Senhor é 


onhecido como Yogesvara, o mestre de todos os poderes místicos, 


do à Sua onipotência. Caso queira, Ele pode tornar qualquer 
sa mais leve que algodão ou mais pesada que o Universo. Quem 
crê nas atividades do Senhor não pode explicar como acontecem 

. Através do uso de palavras como ““acaso”, eles refugiam- 


se em idéias que são inacreditáveis. Nada é casual. Tudo é feito pela 


ma Personalidade de Deus, como o próprio Senhor confirma 


o Bhagavad-gita (9.10). Mayadhyaksena prakrtih siayate sacarâcaram. 


uaisquer ações e reações que ocorram dentro da manifestação cós- 
acontecem sob a superintendência da Suprema Personalidade 


Deus. Todavia, porque os demônios não compreendem a potên- 


do Senhor, ao se realizarem coisas maravilhosas, os demônios 
nsideram-nas como casuais. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Oita- 
Canto, Sexto Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitulado “Os 
ideuses e os demônios declaram trégua.” 































CAPÍTULO SETE 








Bebendo veneno, 
o Senhor Siva salva o Universo 























O resumo do Sétimo Capítulo é o seguinte. Como se descreve 
capítulo, a Suprema Personalidade de Deus, aparecendo sob 
ja encarnação de tartaruga, mergulhou bem fundo no oceano para 
ar sobre Suas costas a montanha Mandara.. Primeiramente, 
dura ocorrida no oceano produziu o veneno kalakiita. Todos 
e esse veneno, mas o Senhor Siva deixou-os satisfeitos, bebendo-o. 
“Tendo chegado a um acordo de que; quando o néctar fosse pro- 
lizido através da batedura, eles o repartiriam igualmente, os semi- 
e demônios trouxeram então Vásuki para ser usada como a 
brda do bastão com o qual se realizaria a batedura. Pelo hábil ar- 
injo da Suprema Personalidade de Deus, os demónios seguraram 
serpente perto da boca, ao passo que os semideuses seguraram a 
juda da grande serpente. Então; com grande esforço, eles começa- 
m a puxar a serpente em ambas as direções. Visto que o bastão 
seria utilizado na batedura, a montanha Mandara, era muito pe- 
o e não tinha nenhum suporte na água, ele afundou no oceano, 
sa maneira, a força dos demônios e semideuses ficou esgota- 
Então, a Suprema Personalidade de Deus apareceu sob a forma 
tartaruga e sustentou sobre; Suas costas a montanha Mandara. 
m isto, a batedura voltou então a ser realizada com muito ím- 
eto. Como resultado da batedura, produziu-se uma enorme quanti- 
de de veneno. Os prajâpatis, não vendo outrem capaz de salvá-los, 
imaram-se do Senhor Siva e ofereceram-lhe orações exuberan- 











































O satisfeito se alguém é devoto. Portanto, ele facilmente concor- 
ju em beber todo o veneno gerado pela batedura. A deusa Durgã, 
âni, esposa do Senhor Siva, não se assustou nem um pouqui- 
o quando ele concordou em beber o veneno, pois ela conhecia o 
er do Senhor Siva. Na verdade, ela expressou seu prazer com 
tomada pelo Senhor Siva. Então, o Senhor Siva reuniu 
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o veneno devastador, que estava espalhado por toda parte, colo- 
cou-o em sua mão e bebeu-o. Após beber o veneno, seu pescoço 
tornou-se azulado. Uma pequena quantidade de veneno escorregou 
de suas mãos, caindo ao chão. É por causa deste veneno que existem 
neste mundo serpentes e escorpiões venenosos, plantas tóxicas e 
outras entidades peçonhentas. 


VERSO 1 


YA TAS 
ATAR PAR TA 
aaa! 
AR GU A A 12 


srr-suka uvãca 
te nãga-rajam âmantrya 
phala-bhagena vasukim 
pariviya girau tasmin 
netram abdhirh mudanvitah 
arebhire surá yatta 
amrtarthe kuradvaha 


$ri-sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvâmi disse; te—todos eles (os 
semideuses e os demônios); nãga-rãjam—o rei das Nãgas, serpentes; 
ãmantrya—convidando, ou solicitando; phala-bhagena—prometen- 
douma parte do néctar; vâsukim-—a serpente Vasuki; pariviya—con- 
tornando; girau--montanha Mandara; tasmin—a ela; netram—a 
corda utilizada na batedura; abdhim—o oceano de leite; muda an- 
vitâh—todos tomados de grande prazer; arebhire—começaram a 
agir; surah—os semideuses; yattah—com grande esforço; amrta- 
arthe—para produzir néctar; kuru-udvaha—ó rei Pariksit, melhor 
dos Kurus. 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi disse: Ó melhor dos Kurus, Mahãrãja Pariksit, 
os semideuses e demônios convocaram Vasuki, o rei das serpentes, 
pedindo-lhe que viesse e prometendo dar-lhe uma parte do néctar. 
Pegando de Vásuki e enrolando-o ao redor da montanha Mandara 
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que servisse de corda a ser utilizada na batedura, eles, com 
prazer, esforçaram-se por produzir néctar, batendo o oceano 


VERSO 2 


de guna dd Garda R 
harih purastaj jagrhe 
ptrvam devás tato *bhavan 


a Suprema Personalidade de Deus, Ajita; purastát—da 
 jagrhe—pegou; parvam—primeiro; deváh—os semideuses; 
seguida; abhavan—pegaram a parte anterior de Vasuki. 


TRADUÇÃO 
Personalidade de Deus, Ajita, agarrou a parte dianteira da ser- 
e, em seguida, os semideuses imitaram-Lhe o gesto. 


VERSO 3 
a daa aaa | 
OA ARMAR | 
MAPARIN: TENNARA: 13 


tan naicchan daitya-patayo 
maha-purusa-cestitam 

na grhnimo vayam puccham 
aher añgam amañgalam 

svadhyaya-Sruta-sampannáh 
prakhyata janma-karmabhih 


t—aquele arranjo; na: aicchan—náo gostando de; daitya-pa- 
h—os líderes dos demónios; mahá-purusa—da Suprema Perso- 
de Deus; cestitam—tentativa; na—náo; grhnimah—devemos 

y vayam—todos nós (os Daityas); puecham—a cauda; aheh— 
te; anigam-—parte do corpo; amarigalam-—inauspiciosa, in- 
svadhyãya-—com estudo védico; $ruta-—e conhecimento védico; 
jãh—plenamente equipados; prakhyatah—proeminentes; 

karmabhih-—em virtude do nascimento e atividades. 
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TRADUÇÃO 

Os líderes dos demônios julgaram imprudente segurar a cauda, 
a parte inauspiciosa da serpente. Ao contrário, queriam segurar a 
parte da frente, a qual a Personalidade de Deus e os semideuses pe- 
garam, porque esta parte era auspiciosa e gloriosa. Então, os demô- 
nios, sob o pretexto de que eram todos estudantes altamente avançados 
em conhecimento védico e famosos em virtude de seu nascimento e 
atividades, protestaram, pois queriam agarrar a extremidade dianteira 
da serpente. 


SIGNIFICADO 

Os demônios achavam que a extremidade anterior da serpente era 
auspiciosa e que segurar aquela parte seria mais nobre. Além disso, 
os Daityas sempre teimam em fazer o oposto dos semideuses. É esta 
a natureza deles. De fato, temos visto isto acontecer em relação ao 
nosso movimento da consciência de Krsna: Estamos ensinando que 
se devem proteger 'as vacas e encorajamos as pessoasa beberem 
mais leite e comerem preparações saborosas feitas à base de leite, 
mas os demônios, só para opor-se a estas propostas, alegam serem 
avançados em conhecimento científico, como descrevem aqui as pa- 
lavras svadhyâya-sruta-sampannãh. Eles dizem que, de acordo com 
seu processo científico, descobriram que o leite é perigoso e que o 
bife obtido através do abate de vacas € muito nutritivo. Esta diver- 
gência de opinião sempre existirá. Na verdade, persiste desde épocas 
de antanho. Milhões de anos atrás, havia a mesma competição. Os 
demônios, como resultado de seu presumível estudo védico, preferi- 
ram segurar o lado que ficava perto da boca da serpente. A Suprema 
Personalidade de Deus julgou sensato segurar a parte perigosa da 
serpente e deixar os demônios agarrar a cauda, que não era perigosa, 
porém, devido ao espírito competitivo, os demônios acharam sábio 
segurar perto da boca da serpente. Se os semideuses fossem beber 
o veneno, os demônios deliberariam: “Por que não pegamos um 
pouco do veneno e morremos gloriosamente, bebendo-0?” 

Com respeito às palavras svadhyaya-$ruta-sampannãh prakhyáta 
Janima-karmabhih, pode-se levantar outra questão. Se alguém é real- 
mente educado em conhecimento 'védico, famoso devido ao fato 
de realizar atividades prescritas e ter nascido em prestigiosa família 
aristocrática, por que deveria ser chamado demônio? A resposta 
é que, embora alguém seja altamente educado e tenha nascido em 
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aristocrática, se ele for um ateísta, se não seguir as instru- 

yde Deus, então, ficará incluído entre os demônios. Na história, 
em muitos exemplos 'de homens como Hiranyakasipu, Rávana 

a que eram bem-educados, nasceram em famílias aristocráti- 

e eram muito poderosos e nobres na luta, mas que, devido ao 
p de zombarem da Suprema Personalidade de Deus, eram chama- 
Raksasas, ou demônios. Talvez alguém seja muito bem-educado, 
ém, se não erne o que é a consciência de Krsna nem presta 
obediência ao Senhor Supremo, ele será um mero demô- 


lo: No Bhagavad-gita (7.15), o próprio Senhor descreve isto: 


na mám duskrtino múdhah 
prapadyante naradhamáh 
mayayapahrta- ¡Rana 
asuram bhavam ásritah 
canalhas que, grosseiros e tolos, são os mais baixos da humani- 
e e cujo conhecimento é roubado pela ilusão, compartilham da 
a ateista dos demônios, e, portanto, não se rendem a Mim.” 
h bhavam aplica-se àquele que não -aceita a existência de 
ou as instruções transcendentais da: Personalidade de Deus. 
Bhagavad-gitã consiste claramente nas instruções transcendentais 


fansmitidas diretamente pela Suprema Personalidade de Deus. Mas 


asuras, ao invés de simplesmente aceitarem essas instruções, fazem 

os de acordo com seus próprios critérios caprichosos e de- 

jam todo mundo, sem vantagem alguma sequer para eles 

. Todos devem, portanto, tomar muito cuidado com as 

demoníacas e ímpias. De acordo com as palavras do Senhor 

a, mesmo que seja muito bem-educado, o demônio ateísta deve 
considerado múdha, naradhama e máyayapahrta-j¡ñana. 


VERSO 4 


aR aot ft A aaa: 
qani Aai ps aE E NL 


iti túsnim sthitan daityan 
vilokya purusottamah 

smayamãno visrjyâgram 
puccham jagraha samarah 
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iti—assim; tūşņīm—em silêncio; sthitân—permanecendo; 
daityân—os demônios; vilokya—vendo; purusa-uttamah-—a Persona- 
lidade de Deus; smayamanah—sorrindo; visrjya—largando; agram— 
a parte dianteira da serpente; puccham-—a parte traseira; jagraha— 
segurou; sa-amarah—com os semideuses. 


TRADUÇÃO 
Assim, Os demônios permaneceram silenciosos, opondo-se ao de- 
sejo-dos -semideuses. Observando os demônios e compreendendo 
seus motivos, a Personalidade de Deus sorriu. Sem entrar em discus- 
são, Ele imediatamente aceitou a proposta deles, pegando a cauda 
da serpente, e os semideuses imitaram-nO. 


VERSO 5 


GRABA Ti sagaz | 
Rego Mei at a 111 


Kkrta-sthana-vibhagas ta 
evam kasyapa-nandanah 

mamanthuh paramam yattã 
amrtârtham payo-nidhim 


Kkrta—estipulando; sthana-vibhagah—a divisáo dos lugares que 
deveriam segurar; te—eles; evam--dessa maneira; kasyapa-nan- 
danāh—os filhos de Kasyapa (os semideuses e os demônios); ma- 
manthuh-—bateram; paramam—com grande; yartâh—empenho; 
amrta-artham-—para obter néctar; payah-nidhim—o oceano de leite. 


TRADUÇÃO 
Após fazerem este acordo segundo o qual a serpente seria segurada 
dessa maneira, os filhos de Kasyapa, semideuses e demônios, come- 
caram suas atividades, desejando obter néctar ao baterem o oceano 
de leite. 


VERSO 6 
eras asf | 
fama qua S 
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mathyamane *rnave so *drir 
anâdhãro hy apo 'visat 

dhriyamano “pi balibhir 
gauravat pandu-nandana 


mathyamâne—enquanto prosseguia a batedura; arnave—no oceano 
leite; sah—aquela; adrih—montanha; anadharah—náo tendo su- 
le algum; hi—na verdade; apah—na água; avisat—submergiu; 
iyamánah—capturada; api—embora; balibhih—=pelos poderosos 
ideuses e demónios; gauravat—devido ao fato de ser muito pesa- 
; pându-nandana-—ó filho de Pándu (Maharaja Pariksit). 


TRADUÇÃO 
“Ó filho da dinastia Pandu, quando estava sendo usada como 
bastão para bater o oceano de leite, a montanha Mandara não 
suporte algum, e, portanto, embora fosse segurada pelas fortes 
dos semideuses e demônios, ela afundou na água. 


VERSO 7 


à afinada: afatagafãa: | 
ae ate? aê aaa dl ol 


te sunirvinna-manasah 
parimlâna-mukha-sriyah 

asan sva-pauruse naste 
daivenâtibalivasã 


todos eles (os semideuses e os demônios); sunirvinna-mana- 

mentes estando muito desapontadas; parimlana—seca; 

rivah-—a beleza de seus rostos; dsan—tornou-se; sva-pauru- 

seus próprios poderes; naste—ficando perdidos; daivena-— 

um arranjo da providência; ati-baliyasã-—que sempre é mais 
do que qualquer outra coisa. 


TRADUÇÃO 
ue a montanha afundara por resolução da providência, os se- 
e demônios ficaram desapontados, e tinha-se a impressão 
seus rostos contrairam-se. 
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VERSO 8 


fia AMAR Ra 
casta | 
BELAS al 
afirma au RAR o 


vilokya vighnesa-vidhim tadesvaro 
duranta-viryo “vitathâbhisandhih 

krtva vapuh kacchapam adbhutam mahat 
pravisya toyam girim ujjahâra 


vilokya=observando; vighna—o obstáculo (a submersáo da monta- 
nha); %a=vidhim—porarranjo da providéncia; tada—entáo; I$varah— 
a Suprema Personalidade de Deus; duranta-viryah—inconcebivel- 
mente poderoso; avitatha—infalivel; abhisandhih—cuja determinacáo; 
krtvā—em expansão; vapuh—corpo; kacchapam—tartaruga; adbhu- 
tam—maravilhoso; mahat—muito grande; pravisya—entrando; 
toyam—na água; girim—a montanha (Mandara); ujjahāra—ergueu. 


TRADUÇÃO 
Vendo a situação que fora criada por Sua própria vontade, o 
Senhor ilimitadamente poderoso, cuja determinação é infalível, assu- 
miu uma maravilhosa forma de tartaruga, entrou na água e ergueu 
a grande montanha Mandara. 


SIGNIFICADO 

Temos aqui uma evidência de que a Suprema Personalidade de 
Deus é o supremo controlador de todas: as coisas. Como descre- 
vemos anteriormente, existem duas classes de homens — os demô- 
nios e os semideuses —, mas nenhum deles é supremo em poder. 
Todos têm experiência de que o poder supremo pode apresentar- 
nos obstáculos. Os demônios interpretam que esses obstáculos são 
meros acidentes ou acasos, mas os devotos aceitam-nos como atos 
do governante supremo. Quando se deparam com obstáculos, por- 
tanto, os devotos oram ao Senhor. Tat te 'nukampám susamik- 
samíno «bhuñjana evatma-krtam vipakam. Os devotos aturam os 
obstáculos, aceitando-os como causados pela Suprema Personalidade 
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s-e-considerando-os'como bênçãos: Os demônios, entretan- 

, sendo incapazes de entender o controlador supremo, consideram 
es obstáculos como acidentais. Aqui, é claro, a Suprema Persona- 

jade de Deus em pessoa estava presente. Foi por Sua vontade que 


am obstáculos, e, por Sua vontade, esses obstáculos foram 
idos. O Senhor apareceu como tartaruga para sustentar a grande 
ontanha. Ksitir iha vipulatare tava tisthati prsthe. O Senhor susten- 
a grande montanha sobre Suas costas. Kesava dhrta-kiúrma- 
ira jaya jagadisa hare. Os perigos podem ser criados pela Suprema 
rsonalidade de Deus, e também podem ser eliminados por Ele. 
devotos sabem disto, mas os demônios não podem compreender 
fe fato. 


VERSO 9 


aa dia E ga! 
aaa du 
qm ma a IRA 
O RA ARA ISO 


tam utthitari viksya kulacalam punah 
samudyatã nirmathitum surâsurah 

dadhara prsthena sa laksa-yojana- 
prastarina dvipa ivaparo mahán 


maquela montanha; utthitam—erguida; viksya—observando; 
alam—conhecida' como Mandara; punah-—novamente;  sa- 
vatáh—ánimados;  nirmathitum—a batero “oceano de leite; 


ura-asurâh—os semideuses e os demônios; dadhara—carregou; 


Esthena—nas costas; sah—o Senhor Supremo; laksa-yojana—cem 
il yojanas (um milhão e duzentos e oitenta mil quilômetros); pras- 
nã— atingindo; dvipah—uma grande ilha; iva—como; aparah— 

; mahãn-—muito grande. 


TRADUÇÃO 
verem que a montanha Mandara fora erguida, os semideuses 
n alentaram-se e animaram-se, ficando com muita disposi- 
Para reiniciar a batedura. A montanha repousava sobre as costas 
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da grande tartaruga, cuja extensáo orcava a um milháo e duzentos 
e oitenta mil quilômetros, parecendo uma grande ilha. 


VERSO 10 


guiada 
o gga: 
fo ara 
ASA: lol 


surâsurendrair bhuja-virya-vepitarm 
paribhramantam girim anga prsthatah 

bibhrat tad-avartanam adi-kacchapo 
mene 'nga-kandayanam aprameyah 


sura-asura-indraih—pelos líderes dos demónios e dos semideuses; 
bhuja-virya—pela forga de seus bragos; vepitam—movendo-se; pa- 
ribhramantam—girando; girim—a montanha; anga—ó Mahárája 
Pariksit; prsthatah—sobre Suas costas; bibhrat—sustentou; tat— 
disto; âvartanam—a rotação; adi-kacchapah—como a suprema tar- 
taruga original; mene—considerou; añga-kandiyanam—como uma 
agradável cogadura no corpo; aprameyah— ilimitado. 


TRADUÇÃO 
Ó rei, quando os semideuses e demônios, com a força de seus 
braços, giraram a montanha Mandara sobre as costas da tartaruga 
extraordinária, a tartaruga acolheu a rotação da montanha como 
uma atividade que servia para coçar Seu corpo, e isto Lhe dava 
uma sensação agradável. 


SIGNIFICADO 
A Suprema Personalidade de Deus é sempre ilimitado. Embo- 
ra a Suprema Personalidade de Deus, em Seu corpo de tartaruga, 
mantivesse em Suas costas a maior de todas as montanhas, Mandara- 
parvata, Ele não sentia nenhum desconforto. Ao contrário, apa- 
rentemente sentia um pouco de coceira, e, portanto, a rotação da 
montanha decerto Lhe era muito agradável, 
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VERSO 11 


egito 

An a arar! 
sma aaa fica 

Ba O reais R 


tathasurán avisad asurena 
rúpena tesam bala-viryam Trayan 
uddipayan deva-ganârs ca visnur 
daivena nâgendram abodha-râpah 


lepois disso; asurân—nos demônios; âvisat-—entrou; àsu- 

com a qualidade da paixão; rpena—em tal forma; tesam— 

$ bala-viryam—força e energia; Trayan—aumentando; uddi- 
icorajando;  deva-ganán—os semideuses; ca—também; 
'hh=o Senhor Visnu; daivena—com o aspecto da bondade; 
idram—no rei das serpentes, Vásuki; abodha-ripah—com a 


ualidade da ignorância. 


TRADUÇÃO 
im seguida, o Senhor Visnu entrou nos demônios como a quali- 
«da paixão, nos semideuses, como a qualidade da bondade, e em 
|, como a qualidade da ignorância para encorajá-los e intensi- 
ar suas várias classes de forças e energias. 


SIGNIFICADO 

Neste mundo material, todos estão influenciados pelos diversos 
odos da natureza material. Por ocasião da batedura em que se uti- 
a montanha Mandara, houve a participação de três diferentes 
pos — os semideuses, que estavam no modo da bondade; os de- 
Ônios, que estavam no modo da paixão; e a serpente Vásuki, que 
a no modo da ignorância. Uma vez que todos estavam fican- 
cansados (tanto que Vasuki estava prestes a morrer), o Senhor 
nu, para encorajá-los a continuar o trabalho de bater o oceano, 
trou neles de acordo com seus respectivos modos da natureza — 


jondade, paixão e ignorância. 
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VERSO 12 

sedia Aaa 

AA A ERE 
ai Rf 


rf sf 110211 


upary agendram giri-râd ivânya 
akramya hastena sahasra-báhuh 
tasthau divi brahma-bhavendra-mukhyair 
abhistuvadbhih sumano- “bhivrstah 


upari—no pico da; agendram-—grande montanha; giri-rat-—o rei 
das montanhas; iva-—-como;. anyah—outra; akramya-—segurando; 
hastena-—com uma só mão; sahasra-bahuh-—manifestando. milha- 
res de mãos; (asthau--situados; divino, céu;. brahma—Senhor 
Brahma; bhava—Senhor Siva; indra—o.rei dos céus; mukhyaih—en- 
cabeçados por; abhistuvadbhih-—ofereceram orações ao Senhor; su- 
manah—com flores; abhivrstah—sendo lançadas: 


TRADUÇÃO 
Manifestando-Se com milhares de mãos, o Senhor, parecendo 
outra montanha, enorme, apareceu, então, no pico da montanha 
Mandara, e, com, Sua mão, sustentou a montanha Mandara; Nos 
sistemas planetários superiores, o Senhor Brahmà e o Senhor Siva, 
juntamente com Indra, o rei dos céus, e outros semideuses, oferece- 
ram orações ao Senhor e lançaram sobre Ele uma chuya de flores. 


E SIGNIFICADO 

Para equilibrar a montanha. Mandara enquanto ela era puxada 
de ambos os lados, o próprio Senhor apareceu em Seu pico como 
outra, grande montanha. O Senhor Brahmã, o Senhor Siva eo rei 
Indra expandiram-se, então, e derramaram flores sobre o Senhor. 


VERSO 13 


sedento a: 
Tm amiga aña | 
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mapi T RA 
sam AAA 1431] 


upary adhas catmani gotra-netrayoh 
parena te právisata samedhitah 

mamanthur abdhim tarasá madotkata 
mahadrinã ksobhita-nakra-cakram 


cima; adhah ca—e embaixo; atmani-—nos demônios 

emideuses; gotra-netrayoh—na montanha e em Vásuki, que era 
do como uma corda; parena—a Suprema Personalidade de Deus; 
eles; pravisata—entrando neles; samedhitah—bastante agitado; 
anthuh—batido; abdhim—o oceano de leite; tarasá—com.muita 
ymada-utkatah—estando loucos; maha-adriná—com a grande 

O a Mandara; ksobhita—agitados; nakra-cakram--todos os 
pcodilos da água. 


TRADUÇÃO 

Na tentativa de obter néctar, 'os semideuses e demônios trabalha- 
n como loucos, e esse seu frenesi era impulsionado pelo Senhor, 
estava acima e abaixo da montanha e que entrara nos semideu- 
, nos demônios, em Vásuki e na própria montanha. Devido à 
força dos semideuses e demônios, o oceano de leite foi tão 
amente agitado que, na água, todos os crocodilos ficaram 
perturbados. Entretanto, a batedura do oceano continuou 

maneira. 


VERSO 14 
AÚN 
E 
tarada 
GI A ATA IR 


ahindra-sâhasra-kathora-drn-mukha- 
$vasagni-dhúimahata-varcaso *surah 
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pauloma-kaleya-balilvaladayo 
davagni-dagdháh sarala ivabhavan 


ahindra—do rei das serpentes; sahasra—com milhares; kathora— 
muito, muito pungente; drk—todas as diregdes; mukha—através 
da boca; svasa—respirando; agni—fogo saindo; dhima—fumaga; 
ahata—sendo afetados; varcasah—pelos raios; asurāh—os demô- 
nios; pauloma—Pauloma; kaleya—Kaleya; bali—Bali; ilvala—llvala; 
adayah—encabegados por; dava-agni—por um incêndio florestal; 
dagdhah-—queimados; saralah—árvores sarala; iva—como; abhavan— 
todos eles tornaram-se. 


TRADUÇÃO 
Vasuki tinha milhares de olhos e bocas. De suas bocas, exalava 
fumaça e um fogo abrasador, que afetavam os demónios, encabegados 
por Pauloma, Káleya, Bali e Ilvala. Assim os demônios, que pare- 
ciam árvores sarala queimadas por um incêndio florestal, gradual- 
mente perderam o seu poder. 


VERSO 15 
A A, 
ARRASTA | 


area tentam qt 
a agim: luii 


devams ca tac-chvása-Sikhá-hata-prabhán 
dhiimrambara-srag-vara-kañcukánanán 

samabhyavarsan bhagavad-vasa ghaná 
vavuh samudrormy-upagadha-vayavah 


deván—todos os semideuses; ca—também; tat—de Vásuki; $vasa— 
da respiração; Sikhã-—pelas chamas; hata—sendo afetados; 
prabhân—seu brilho corpóreo; dhimra-—esfumaçadas; ambara— 
roupas; srak-vara—guirlandas excelentes; kañcuka—armamentos; 
ananán—e rostos; samabhyavarsan—derramaram suficientes chuvas; 
bhagavat-vasah—sob o controle da Suprema Personalidade de Deus; 
ghanãh-—nuvens; vavuh—sopraram; samudra—do oceano de leite; 
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ji—das ondas; upagiidha—carregando fragmentos de água; vaya- 
brisas. 


TRADUÇÃO 

“Visto que os semideuses também ficaram afetados pela respiração 
ora de Váãsuki, seu brilho corpóreo diminuiu, e suas roupas, 
las, armas e rostos ficaram enegrecidos pela fumaça. Entre- 
to, pela graça da Suprema Personalidade de Deus, apareceram 
ens no mar, derramando torrentes de chuvas, e as brisas sopra- 
carregando partículas de água das ondas do mar, e ambos os 

enos serviram para aliviar os semideuses. 


VERSO 16 


RETA, qa ra: | 
a gu a a Ra a 1241 


mathyamánat tatha sindhor 
devásura-varitha-paih 

yada sudha na jayeta 
nirmamanthajitah svayam 





amánat—sendo suficientemente batido; tathã-—dessa maneira; 
oh—do oceano de leite; deva—dos 'semideuses; asura—e dos 
nios; varitha-paih—pelos melhores; yada—quando; sudha— 
y na jayeta—náo aparecia; nirmamantha—bateu; ajitah—a Su- 
Personalidade de Deus, Ajita; svayam—pessoalmente: 


TRADUÇÃO 
Visto que, depois de tanto esforço desempenhado pelos melhores 
d e demônios, o néctar não surgia no oceano de leite, a Su- 
p Personalidade de Deus, Ajita, pessoalmente começou a bater 
oceano. 


VERSO 17 


ar A: ña 
aaa a a | 
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Mirada al 
aaa mara aerea af 


megha-Syamah kanaka-paridhih karna-vidyota-vidyun 
mirdhni bhrajad-vilulita-kacah srag-dharo rakta-netrah 

Jaitrair dorbhir jagad-abhaya-dair dandasakarh grhitva 
mathnanmathnã pratigirir ivasobhatâtho dhrtadrih 


megha-Syamah—escuro. como uma; nuvem; kanaka-paridhih— 
usando roupas amarelas; karna—nas orelhas; vidyota-vidyut-—cujos 
brincos emitiam raios brilhantes; mirdhni—à cabeça; bhrajat—as- 
somando; vilulita—revoltos;:kacah-—cujos cabelos; srak-dharah— 
usando uma guirlanda de flores; rakta-netrah—com olhos verme- 
lhos; jaitraih-—vitoriosos; dorbhih—com braços; jagat-—ao Univer- 
so; abhaya-daih-— que infundem destemor; dandasakam-—a serpente 
(Vasuki); grhitva—após pegar; mathnan—batendo; mathná—com 
O bastão a ser utilizado na batedura (montanha Mandara); pratigi- 
rih—outra montanha; ¡va—tal qual; asobhata—Ele parecia; atho— 
entáo; dhrta-adrih—tendo segurado a montanha. 


TRADUÇÃO 

O Senhor parecia uma nuvem escura. Ele vestia roupas amarelas, 
em Suas orelhas Seus brincos emitiam raios brilhantes, e Seu cabe- 
lo caía espalhado pelos ombros. Ele usava uma guirlanda de flores, 
e Seus olhos eram rosados. Com Seus fortes e gloriosos braços, que 
inspiram destemor em todo o Universo, Ele segurou Vāsuki e, usando 
a montanha Mandara como o bastão com o qual se realizaria a ba- 
tedura, passou a bater o oceano. Quando estava executando esta ta- 
refa, o Senhor parecia uma bela montanha chamada Indranila. 


VERSO 18 


farra 
ARO RATA | 
arar 


Rar a 
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nirmathyamiânãd udadher abhiid visam 
maholbanam halahalahvam agratah 

sambhranta-minonmakarahi-kacchapát 
timi-dvipa-graha-timingilakulat 


nirmathyamanãt—enquanto prosseguiam as atividades de bater; 
dadheh—do oceano; abhiit--houve; visam—veneno; mahã-ulba- 
muito cruel; halahala-ahvam-—chamado halahala; agratah— 
iramente; sambhranta—agitados e indo de um lugar para outro; 
a—várias espécies de peixes; unmakara—tubaróes; ahi—diferen- 
classes de serpentes; kacchapāt—e muitas espécies de tartarugas; 
li—baleias; dvipa—elefantes aquáticos; graha—erocodilos; cti- 
ingila—baleias que podem engolir baleias; akulãt-—estando muito 


y TRADUÇÃO 
peixes, tubarões, tartarugas e serpentes ficaram muito agita- 
eperturbados. Todo o oceano tornou-se turbulento, e até mesmo 
ores animais aquáticos, tais como as baleias, elefantes aquá- 
cos, crocodilos e os timingila pisciformes [enormes baleias que 
pdem engolir pequenas baleias] subiram à superfície. Enquanto era 
lido dessa maneira, o oceano primeiramente produziu um veneno 

goso chamado halahala, 


VERSO 19 


rt ff grii 
Rara 

Mal sal AR dal 
ARA TO 12N 


tad ugra-vegam disi disy upary adho 
visarpad utsarpad asahyam aprati 

bhitah praja dudruvur añga sesvará 
araksyamanah saranam sadasivam 


tat—aquele; ugra-vegam—veneno muito cruel e potente; disi disi— 
todas as direções; upari—para cima; adhah-—para baixo; visar- 
t—ondeando; utsarpat—subindo; asahyam—insuportável; aprati— 


























260 Srimad-Bhagavatam [Canto 8, Cap. 7 


incontrolável; bhitâh-—estando com muito medo; prajah—os habi- 
tantes de todos os mundos; dudruvuh—moviam-se para lá e para cá; 
añga—6 Maharaja Pariksit; sa-ISvarah—com o Senhor Supremo; 
araksyamanah—náo estando protegidos; Saranam—abrigo; sadasi- 
vam-—aos pés de lótus do Senhor Siva. 


TRADUÇÃO 
Ó rei, vendo que aquele veneno incontrolável ia implacavelmente 
se espalhando para cima e para baixo e em todas as direções, todos 
os semideuses, juntamente com o próprio Senhor, aproximaram-se 
do Senhor Siva [Sadasiva]. Sentindo-se desprotegidos e amedronta- 
dos, buscaram refúgio nele. 


SIGNIFICADO 
Poder-se-ia contestar que, como a Suprema Personalidade de 
Deus estava pessoalmente presente, por que Ele entáo Se deu ao tra- 
balho de acompanhar todos os semideuses e pessoas em geral que 
foram refugiar-se no Senhor Sadasiva, ao invés de intervir pessoal- 
mente? Em relação a isto, Srila Madhvacarya adverte: 


rudrasya yasaso 'rthaya 
svayarh visnur visar vibhuh 

na safijahre samartho “pi 
vâyum coce prasântaye 


O Senhor Visnu era competente para resolver a situação, porém, 
para que o mérito ficasse com o Senhor Siva, que mais tarde bebeu 
todo o veneno e o manteve em seu pescoço, o Senhor Visnu não 
entrou em ação. 

VERSO 20 


far dá Qui fra 

ma aaa gata | 
adaga 

GUS qg: g: loll 


vilokya tam deva-varam trilokyã 
bhavaya devyâbhimatam muninâm 


k 
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ãsinam adrãv apavarga-hetos 
tapo jusânarh stutibhih pranemuh 
okya—observando; tam_—a ele; deva-varam—o melhor dos se- 
; tri-lokyah—dos trés mundos; bhavaya—para a prosperidade; 
i-—com sua esposa, Bhaváni; abhimatam—aceito por; munt- 
grandes pessoas santas; asinam-—sentados juntos; adrau— 


O topo da colina Kailasa; apavarga-hetoh—desejando liberação; 


ah-—em austeridade; jusânam-—sendo servido por eles; stutibhih— 
m orações; pranemuh-—ofereceram suas respeitosas reveréncias. 
j 


' TRADUÇÃO 

Ds semideuses observaram que, no topo da colina Kailasa, o Senhor 
estava sentado com sua esposa, Bhavâni, para que ocorresse 
spicioso desenvolvimento dos três mundos. Ele era adorado 


s foana pessoas santas que desejavam a liberação. Com grande 


eito, os semideuses ofereceram-lhe reverências e orações. 


VERSO 21 
TIA SS! 
ara met qu qua | 
aka oia fa 11221 


$ri-prajapataya úcuh 
deva-deva mahã-deva 
bhūtātman bhūta-bhāvana 
trahi nah Saranapannarhs 
trailokya-dahanád visat 


-prajapatayah ūcuh—os prajapatis: disseram; deva-deva-—ó 
nhor Mahádeva, ó melhor dos semideuses; maha-deva—6 grande 
; bhūta-ātman—ó vida e alma de todos os seres deste 
bhūta-bhāvana—ó causa da felicidade e prosperidade de 
eles; trahi—liberta; nah—a nós; Sarana-ãpannãn—que nos re- 
em teus pés de lótus; trailokya-—dos três mundos; daha- 

que está causando a ignescência; visãt-—deste veneno. 
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TRADUÇÃO 
Os prajápatis disseram: Ó maior de todos os semideuses, Mahádeva, 
Superalma de todas as entidades vivas e a causa de sua felicidade e 
prosperidade, viemos refugiar-nos em teus pés de lótus. Portanto, 
faze o favor de salvar-nos deste veneno ardente, que está se espalhando 
por todos- os três mundos. 


SIGNIFICADO 

Uma vez que o Senhor Siva é encarregado da aniquilação, por 
que deveria alguém procurá-lo em busca de proteção, a qual está 
na alçada do Senhor Visnu? O Senhor Brahma cria e o Senhor Siva 
aniquila, mas tanto um quanto o outro são encarnações do Senhor 
Visnu e são conhecidos como saktyavesa-avataras. Eles são dotados 
com poder especial, 'à semelhança do Senhor Visnu, que é de fato 
onipenetrante em Suas atividades, Portanto, sempre que se oferecem 
ao.Senhor Siva orações através das quais-se pede proteção, na ver- 
dade, dirige-se ao Senhor Visnu, pois acontece-que o Senhor Siva 
encarrega-se de realizar a destruição. O Senhor Siva é um dos isvaras, 
ou controladores conhecidos como saktyâvesa-avatâras. Portanto, 
ele pode ser tratado como tendo as qualidades do Senhor Visnu. 


VERSO 22 
A Asa Sa eia: | 
dema sar muda J6 IRRI 


tvam ekah sarva-jagata 
isvaro bandha-moksayoh 

tam tvam arcanti kusalah 
prapannãrti-hararh gurum 


tvam ekah-— Vossa Onipotência é na verdade; sarva-jagatah-—dos 
trés.mundos; Isvarah—o controlador; bandha-moksayoh—tanto do 
cativeiro quanto da liberação; tam-—esse controlador; tvam arcanti— 
adoram-te; kusalah-—pessoas que-desejam boa fortuna; prapanna- 
arti-haram—que podes mitigar todas as aflições de um devoto que 
se refugia; gurum-—tu-que ages como um bom conselheiro de todas 
as almas caídas. 
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TRADUÇÃO 
senhor, és a causa do cativeiro e liberação a que-se submete 
© Universo porque és o seu governante. Aqueles que são avan- 
em consciência espiritual rendem-se a ti, e, portanto, de ti é 
vem a mitigação de suas aflições, e também sua liberação. Por- 
to, adoramos Vossa Onipotência. 
i 
n SIGNIFICADO 
De fato, o Senhor Visnu mantém e consuma toda a boa fortuna. 
a pessoa deve refugiar-se no Senhor Visnu, por que então os se- 
ses refugiaram-se no Senhor Siva? Eles adotaram este procedi- 
jo porque, no processo de criação do mundo material, o Senhor 
ju age através do Senhor Siva. O Senhor Siva age em nome do 
r Visnu. Quando o Senhor diz no Bhagavad-gita (14.4) que 
é o pai de todas as entidades vivas (aham bija-pradah pitã), isso 
refere às ações que o Senhor-Visnu realiza por intermédio do Senhor 
O Senhor Visnu sempre está desapegado das atividades mate- 
p €, quando as atividades materiais precisam ser realizadas, o 


yr Visnu realiza-as através do Senhor Siva. Portanto, o Senhor 

é adorado ao nível do Senhor Visnu. Quando não é tocado 

energia externa, o Senhor Visnu-é o Senhor Visnu, porém, 

lo está em contato com a energia externa, Ele aparece sob Seu 
de Senhor Siva. 


VERSO 23 


ama aaa aaa | 
AUTRE RA 


guna-mayya sva-Saktyasya 
sarga-sthity-apyayan vibho 

dhatse yadã sva-drg bhiiman 
brahma-visnu-Sivabhidham 


guna-mayyã-—agindo nos trés modos de atividades; sva-Saktya— 

energia externa de Vossa Onipoténcia; asya—deste mundo ma- 

; «sarga-sthiti-apyayan—criacáo, manutencáo e aniquilacáo; 

senhor; dhatse—executas; yada—quando; sva-drk—te ma- 

 bhiiman—S pessoa grandiosa; brahma-visnu-Siva-abhidham— 
Senhor Brahmã, Senhor Visnu ou Senhor Siva: 
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TRADUÇÃO 
Ó senhor, és auto-refulgente é supremo. Através de tua energia 
pessoal, crias este mundo material, e assumes os nomes Brahmã, 
Visnu e Mahesvara quando ages na criação, manutenção e aniquilação. 


SIGNIFICADO 
Esta oração é realmente oferecida ao Senhor Visnu, o puru- 
sa, que sob Suas encarnações de guna-avatâras assume os nomes 
Brahmã, Visnu e Mahesvara. 


VERSO 24 
aa vi ga Jena! 
arara rata gerem setar: URI 


tvam brahma paramam guhyam 
sad-asad-bhava-bhavanam 
nãna-saktibhir abhatas 
tvam âtmã jagad-isvarah 


tvam—Vossa Onipoténcia; brahma—Brahman impessoal; para- 
mam—supremo; guhyam—confidencial; sat-asat-bhava-bhavanam— 
a causa das variedades da criacáo, sua causa e efeito; nána-Sakti- 
bhih—com diversas poténcias; Abhátah—manifestas; tvam—és; 
âtmã-—a Superalma; jagat-ISvarah—a Suprema Personalidade de Deus. 


TRADUÇÃO 
És a causa de todas as causas, o auto-refulgente e inconcebível 
Brahman impessoal, que é originalmente Parabrahman. Apresentas 
várias potências nesta manifestação cósmica. 


SIGNIFICADO 
Esta oração é oferecida ao Brahman impessoal, que consiste nos 
raios refulgentes do Parabrahman. Parabrahman é a Suprema Perso- 
nalidade de Deus (param brahma parar dhama pavitram paramam 
bhavân). Quando o Senhor Siva é adorado como Parabrahman, a 
adoração é dirigida ao Senhor Visnu. 


Bebendo veneno, o Senhor Siva salva o Universo 265 


VERSO 25 


cra aa MIMI! 


tvar sabda-yonir jagad-âdir atmã 
prãnedriva-dravya-gunah svabhâvah 

kalah kratuh satyam rta ca dharmas 
tvayy aksaram yat tri-vrd-âmananti 


im-—Vossa Onipotência; sabda-yonih—a origem e fonte da lite- 
a védica; jagat-âdih—a causa que origina a criação material; 
alma; prâna—a força vital; indriya—os sentidos; dravya— 
jentos materiais; gunah-—as três qualidades; sva-bhavah—na- 
material; kalah—tempo eterno; kratuh—sacrifício; satyam— 
rtam—yeracidade; ca—e; dharmah—duas diferentes classes 

o; fvayi—a ti; aksaram—a sílaba original, omkara; yat— 
que; tri-vrt—consistindo nas: letras a, u e m; dmananti—eles 


1 TRADUÇÃO 
senhor, és a fonte que origina a literatura védica. És a causa 
origina a criação material, a força vital, os sentidos, os cinco 
tos, os três modos e o mahat-tattva. És o tempo eterno, a de- 
e os dois sistemas religiosos chamados verdade [satya] 
idade [rta]. És o refúgio da sílaba om, a qual é composta 
letras “a-u-m”. 


VERSO 26 


ad isa 

4% Rara! 
añ aasad 

figa Ml ai IRAN 
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agnir mukham te "Kkhila-devatâtma 

ksitim vidur loka-bhavãnghri-pankajam 
Kalam gatim te "khila-devatâtmano 

disas ca karnau rasanam jalesam 


agnih—fogo; mukham—boca; te—de Vossa Onipoténcia; akhila- 
devata-dtmá—a origem de todos os semideuses; ksitim—a superficie 
do globo; viduh-—eles sabem; loka-bhava—ó origem de todos os pla- 
netas; añghri-pañkajam—teus pés de lótus; kalam—tempo eterno; 
gatim—progresso; te—de Vossa Onipotência; akhila-devatâ-atma- 
nah—o conjunto total de todos os semideuses; disah-—todas as dire- 
ções; ca—e; karnau—teus ouvidos; rasanam-—sabor; jala-ISam—o 
semideus controlador da água. 


TRADUÇÃO 
Ó pai de todos os planetas, os estudiosos eruditos sabem que o 
fogo é tua boca, a superfície do globo são tens pés de lótus, o tempo 
eterno é teu movimento, todas as direções são teus ouvidos, e Va- 
runa, o senhor das águas, é tua língua. 


SIGNIFICADO 
Nos sruti-mantras, afirma-se que agnih sarva-devatâh: “O fogo 
é o conjunto formado de todos os semideuses.” Agni é a boca da 
Suprema Personalidade de' Deus: É através de Agni, ou do fogo, 
que o Senhor aceita todos os oferecimentos de sacrifícios. 


VERSO 27 


afim qui quam 

de q E a te | 
qama aa 

A a ia RA rol 


nabhir nabhas te $vasanam nabhasván 
súryas ca caksirhsi jalam sma retah 
parãvaratmasrayanam tavatma 
somo mano dyaur bhagavan siras te 
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abhih—umbigo; nabhah—o céu; te—de Vossa Onipoténcia; $va- 
'-—respiração; nabhasvan—o ar; súryah ca—e o globo solar; 
teus olhos; jalam—a água; sma—na verdade; retah— 
para-avara-dtma-asrayanam—o refúgio de todas as entida- 
vivas, superiores e inferiores; fava—teu; atma—eu; somah—a 
manah—mente; dyauh—os sistemas planetários superiores; 
ravan—ó onipoténcia; Sirah—cabeca; te—tua. 


TRADUÇÃO 
Ő senhor, o céu é teu umbigo, o ar, tua respiração, o Sol, teus 
os, e a água, teu sêmen. És o refúgio de toda classe de entidades 
superiores e inferiores: O deus da Lua é tua mente, e o siste- 
planetário superior, tua cabeça. 


per dE l 


saik 
EN ea VÃ IRE 


kuksih samudra girayo "sthi-sangha 
románi sarvausadhi-virudhas te 

chandáamsi saksát tava sapta dhátavas 
trayi-mayatman hrdayarmi sarva-dharmah 


abdômen; samudrãh--os oceanos; girayah—as monta- 


po se asthi—ossos; sanghah—combinação; români-—os pêlos do 
brpo; sarva—todas; ausadhi—as substâncias medicinais; virudhah— 


ntas e trepadeiras; te—teu; chandarmsi—=mantras védicos; saksat—= 
amente; tava—teu; sapta—sete; dhatavah—camadas do corpo; 
yimaya-dtman—<ó trés Vedas personificados; Ahrdayam—ámago 


lo coração; sarva-dharmah—toda classe-de religião. 


94 
TRADUÇÃO 
JO senhor, és os três Vedas personificados. Os sete mares são teu 
n e as montanhas, teus ossos; Todas as substâncias medi- 
trepadeiras e vegetais são os pêlos do teu corpo, os mantras 
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védicos como o Gáyatri são as sete camadas do teu corpo, e o sistema 
religioso védico é o âmago do teu coração. 


VERSO 29 


gar aa 
aqua: | 
a asno ques 
E... AMES RS 


mukhani pañcopanisadas tavesa 
ais trimsad-astottara-mantra-vargah 
at tac chivakhyam paramâtma-tattvam 
deva svayarh-jyotir avasthitis te 


mukhâni—rostos; parica—cinco; upanisadah—textos védicos; 
tava—teus; I$a—ó senhor; yaih-—pelos quais; trimsat-asta-uttara- 
mantra-vargah—na categoria dos trinta e oito importantes mantras 
védicos; yat—isto; tat—como é; siva-dkhyam-—célebre pelo nome 
Siva; parama-ãtma-tattvam—que determina a verdade acerca de Pa- 
ramãtma; deva—ó senhor; svayam-jyotih-—auto-iluminado; avasthi- 
tih—situação; te—de Vossa Onipotência. 


TRADUÇÃO 
Ó senhor, os cinco importantes mantras védicos são representa- 
dos por teus cinco rostos, dos quais os trinta e oito mais célebres 
mantras védicos foram gerados. Vossa Onipotência, sendo famoso 
como Senhor Siva, é auto-iluminado. Estás diretamente situado como 
a verdade suprema, conhecida como Paramátmã. 


SIGNIFICADO 
Os cinco mantras mencionados neste contexto são os seguintes: 
(1) Purusa; (2) Aghora; (3) Sadyojata; (4) Vamadeva; e (5) ISana. 
Estes cinco mantras estão dentro do-rol dos trinta e oito mantras es- 
peciais cantados pelo Senhor Siva, que, portanto, é célebre como 
Siva-ou Mahadeva. Qutra razão pela qual o Senhor Siva é chamado 
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ja, que significa “muito auspicioso””, é que ele é auto-iluminado, 
¡ente como o Senhor Visnu, que é o Paramátma. Porque é 

e ente uma encarnação do Senhor Visnu, o Senhor Siva está 
| posição de representante direto do Senhor Visnu. Este fato é cor- 
borado por um mantra védico: patim visvasyatmesvaram sasva- 
Sivam acyutam. A Superalma é chamada por muitos nomes, 
os quais Mahetvara, Siva e Acyuta recebem menção especial. 


VERSO 30 


am amig At 
Fmi aresta | 
alega: RARA 
sedia da fis gui 11301 
chaya tv adharmormisu yair visargo 
netra-trayam sattva-rajas-tamáamsi 


sankhyatmanah sastra-krtas taveksã 
chandomayo deva rsih purânah 


iyà-—sombra; tu—mas; adharma-irmisu—nas ondas da irreli- 


, como kâma, krodha, lobha e;moha; yaih—pelas quais; visar- 


antas variedades de criação; netra-trayam-—três olhos; sattva— 
; rajah— paixão; tamamsi—e escuridáo; sankhya-atmanah—a 
mde todos os textos védicos; Sástra—escrituras; krtah-—feitas; 
por ti; 7ksa—através do simples fato de olhar; chandah- 
heios de versos védicos; deva—6 senhor; rsih—todos os 

tos védicos; puránah—e os Puránas, os Vedas suplementares. 





TRADUÇÃO 


ó senhor, tua sombra projeta-se sob a forma de irreligião, que 


oca muitas variedades de criações irreligiosas. Os três modos 
natureza — bondade, paixão e ignorância — são teus três olhos. 
os os textos védicos, que estão cheios de versos, são tuas emana- 
porque foi após receberem teu olhar que aqueles encarregados 
mpilá-los escreveram as várias escrituras. 
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aa a A IZ 


na te giri-trakhila-loka-pala- 
virifica-vaikuntha-surendra-gamyam 

Jjyotih param yatra rajas tamas ca 
sattvam na yad brahma nirasta-bhedam 


na—não; te—de Vossa Onipotência; giri-tra—ó rei das monta- 
nhas; akhila-loka-pala—todos os diretores dos departamentos das 
atividades materiais; viriica—Senhor Brahmã; vaikuntha—Senhor 
Visnu; sura-indra—o rei dos céus; gamyam-—podem entender; jyo- 
tih—refulgência;' param-—transcendental; yatra--onde; rajah—o 
modo da paixão; tamah ca—e o modo da ignorância; sattvam—o 
modo da bondade; na—não; yat brahma-—que é o Brahman impes- 
soal; nirastabhedam-—sem distinção entre semideuses e seres humanos. 


TRADUÇÃO 
Ó Senhor Girisa, uma vez que a refulgência Brahman impessoal 
é transcendental aos modos materiais manifestos sob: a forma de 
bondade, paixão e ignorância, os vários diretores deste mundo mate- 
rial decerto não podem apreciá-la ou sequer saber onde ela está. Ela 
não é compreensível nem mesmo ao Senhor Brahmã, ao Senhor 
Visnu ou a Mahendra, o rei dos céus. 


SIGNIFICADO 
O brahmajyoti é de fato a refulgência da Suprema Personalidade 
de Deus.'Comose afirma no Brahma-samhita (5.40): 


yasya prabhã prabhavato jagad-anda-koti- 
Kkotisv asesa-vasudhadi-vibhati-bhinnam 

tad brahma niskalam anantam asesa-bhatam 
govindam adi-purusam tam aha bhajami 
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doro Govinda, o Senhor primordial, que é dotado de grande 
er. A refulgéncia brilhante de Sua forma transcendental é o 
an impessoal, que é absoluto, completo e ilimitado e que ma- 
lesta tanta variedade de incontáveis planetas, os quais, com suas 
ferentes opulências, estão presentes em milhões e milhões de Uni- 
s.”” Embora o aspecto impessoal do Absoluto seja uma expan- 

o dos raios da Suprema Personalidade de Deus, Ele não precisa 


é preocupar com os impersonalistas que entram-no brahmajyoti. 


o Bhagavad-gitã (9.4), Krsna diz que mayã tatam idam sarvam 
ad avyakta-miirtina: “Sob Meu aspecto impessoal, Eu penetro 
do este Universo.” Logo, a avyakta-múrti, o aspecto impessoal, 
certo é uma expansão da energia de Krsna. Como preferem imergir 
a refulgência Brahman, os mãyávâdis adoram o Senhor Siva. 





Js mantras a que o verso 29 alude são chamados mukhâni parico- 


nisadas tavesa. Em sua adoração ao Senhor Siva, os mayavadis 
n todos esses mantras muito a sério. Esses mantras são os se- 
lintes: (1) tat purusaya vidmahe Santyai; (2) maha-devaya dhimahi 


dyayai; (3) tan no rudrah pratisthayai; (4) pracodayat dhrtyai; (5) 


bhyas tama...; (6) atha ghorebhyo moha...; (7) aghorebhyo 
sã...; (8) aghoratarebhyo nidra...; (9) sarvebhyah sarva-vyâdhyai; 
'sarva-sarvebhyo mrtyave; (11) namas te "stu ksudhã...; (12) 
a-ripebhyas trsnã...; (13) vamadevaya rajã...; (14) jyesthaya 
«5 (15) Sresthaya ratyai; (16) rudraya kalyanyai; (17) kalaya 
(18) kala-vikaranáya sandhinyai; (19) bala-vikaranaya 

; (20) balaya vrddhyai; (21) balacchãyã...; (22) pramathanâya 
(23) sarva-bhiita-damandya bhramanyai; (24) manah- 

1yai; (25) unmanáya jvara...; (26) sadyojátam prapadyami sid- 
(27) sadyojataya vai namah rddhyai; (28) bhave dityai; (29) 
laksmyai; (30) natibhave medha...; (31) bhajasva mám 

ai; (32) bhava svadha...; (33) udbhavaya prabha...; (34) ISânah 
va-vidyanam sasinyai; (35) Isvarah sarva-bhiitânam abhaya-da...; 
ahmádhipatir brahnanodhipatir brahmán brahmesta-da...; (37) 





bo me astu maricyai; (38) sadasivah jvalinyai. 


Brahman impessoal é desconhecido até mesmo dos outros ad- 
tradores da criação material, incluindo o Senhor Brahmã, o 
¡hor Indra e também o Senhor Visnu. Isto não significa, entretan- 


“que o Senhor Visnu não seja onisciente. O Senhor Visnu é onis- 


mas Ele não precisa entender o que está acontecendo em Sua 
nsão onipenetrante. Portanto, no Bhagavad-gitã, o Senhor diz 
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que, embora tudo seja uma expansão dEle (mayã tatam idarh sarvam), 
Ele não precisa ficar cuidando de tudo (na caharm tesv avasthitah), 
uma vez que existem vários administradores, tais como o Senhor 
Brahmã, o Senhor Siva e Indra. 


VERSO 32 


MRA RETINE- 
az qua: q q qa 
TETTES FARASI ENT- 
agerira aiia NRI 


kamadhvara-tripura-kalagarady-aneka- 
bhiita-druhah ksapayatah stutaye na tat te 

vas tv anta-kala idam âtma-krtam sva-netra- 
vahni-sphulinga-Sikhaya bhasitam na veda 


Kkâma-adhvara— sacrifícios com o propósito de se obter gozo dos 
sentidos (como o Daksa-yajña, os sacrifícios realizados por Daksa); 
tripura—o demónio chamado Tripurásura; kalagara—Kaálagara; ddi— 
e outros; aneka—muitos; «bhita-druhah—que se prestam a causar 
problemas ás entidades vivas; ksapayatah—estando ocupado em sua 
destruigáo; stutaye—tua oragáo; na—náo; tat—isto; te—falando a 
ti; yah tu—porque; anta-kale—no momento da aniquilagáo; idam— 
deste. mundo material; Atma-krtam—realizada por ti; sva-netra— 
por teus olhos; vahni-sphulinga-Sikhaya-—pelas centelhas de fogo; 
bhasitam-—reduzido a cinzas; na veda-—não sei como isto acontece, 


TRADUÇÃO 

Quando a aniquilação é efetuada por meio das chamas e cente- 
lhas que emanam de teus olhos, toda a criação é reduzida a cinzas. 
Entretanto, não sabes como isto acontece. Porém, que se há de dizer 
de tuas atividades em que destróis o Daksa-yajãia, Tripurâsura e o 
veneno kãlakita? Elas não podem ser os temas das orações que são 
oferecidas a ti. 

SIGNIFICADO 

Uma vez que o Senhor Siva considera insignificantes os grandes 

atos que ele executa, muito mais irrisório ser-lhe-ia neutralizar o 
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le veneno produzido pelo processo de bater o oceano de leite, In- 
mente, os semideuses-oraram que o Senhor Siva anulasse o ve- 
10 kalakiita, que estava se espalhando por todo o Universo. 


VERSO 33 


Iara An 
Sá Rag arara, | 
sega sl ad a 
dama aaam: RIN 


ye tv ātma-rāma-gurubhir hrdi cintitanghri- 
dvandvarh carantam umayã tapasâbhitaptam 
katthanta ugra-parusam niratar gmasane 
te núnam tim avidams tava háta-lajjah 


pessoas que; fu—na verdade; dtma-ráma-gurubhih—entre 

as que sáo auto-satisfeitas e que sáo consideradas mestres espi- 

s do mundo; Ardi—dentro. do coração; cintita-anghri-dvan- 
pensando em ambos os teus pés de lótus; carantam-—andando; 

:om tua consorte, Uma; tapasá abhitaptam—altamente avan- 

do através da prática de austeridade e penitência; katthante—criti- 





am teus atos; ugra-parusam-—uma pessoa descortés; niratam—sempre; 


le—no. crematório; te-tais pessoas; .ninam—na verdade; 
atividades; avidan—não conhecendo; taya—tuas ativida- 
à hãta-lajjãh-—uns descarados. 


TRADUÇÃO 
is pessoas magnânimas e auto-satisfeitas que pregam para o 
O inteiro pensam constantemente em teus pés de lótus dentro 
corações. Entretanto, quando aqueles que não conhecem 


austeridade te véem andando com Uma, confundem-te com alguém 


oso, ou quando te vêem perambulando pelos crematórios, 
im que és cruel e invejoso. Com certeza, eles são uns descara- 
“que não podem entender tuas atividades. 
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SIGNIFICADO 

O Senhor Siva é o vaisnava mais elevado (vaisnavanarn yatha 
Sambhuh). Portanto, afirma-se que vaisnavera kriyâ-mudrã vijhe 
nã bujhaya. Nem mesmo a pessoa mais inteligente pode entender o 
que um vaisnava do quilate do Senhor Siva está fazendo ou como 
ele age. Aqueles que são dominados por desejos luxuriosos e pela 
ira não podem avaliar as glórias do Senhor Siva, cuja posição é 
sempre transcendental. Em todas as atividades associadas com dese- 
jos luxuriosos, o Senhor Siva é um implemento de dtma-ráma. Por- 
tanto, é bom que as pessoas comuns'não procurem entender o Senhor 
Siva e suas atividades. Aquele que tenta criticar as atividades do Senhor 
Siva é um descarado. 


VERSO 34 


aaa daqui: qa TR 
ERAN AA 1 
smaa: faga daai ia 
a a AAA 1481 


tat tasya te sad-asatoh paratah parasya 
nañjah svarapa-gamane prabhavanti bhúmnah 
brahmadayah kim uta samstavane vayam tu 
tat-sarga-sarga-visayã api Sakti-mãtram 


tat—portanto; tasya—disto; te—de Vossa Onipotência; sat-asa- 
toh--das entidades vivas, móveis e inertes; paratah—transcendental- 
mente situado; parasya—muito difícil de ser entendido; na—nem; 
añjah—como é; svariipa-gamane—aproximar-se de tua realidade; 
prabhavanti—é possível; bhiamnah—ó pessoa grandiosa; brahma- 
adayah—mesmo pessoas tais como o Senhor Brahmã; kim uta— 
que dizer então de outros; saristavane—em oferecer orações; vayam 
tu—no que se refere a nós; tat—de ti; sarga-sarga-visayah—criacóes 
da criagáo; api—embora; śakti-mātram—dentro de nossa capacidade. 


TRADUÇÃO 
Nem mesmo personalidades como o Senhor Brahmã e outros se- 
mideuses podem entender tua posição, pois estás situado além da 
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ção móvel e imóvel. Já que ninguém consegue entender-te de 

dade, como pode alguém oferecer-te orações? Isto é impossível. 

| que se refere a nós, somos entidades incluídas na criação realizada 

o Senhor Brahmã. Nestas circunstâncias, portanto, não podemos 

brecer-te orações adequadas, porém, na medida em que nossa ha- 
o permite, expressamos os nossos sentimentos. 


VERSO 35 
qa tt mam amam) 
AÑ NEA ASA: 113411 


etat param prapasyâmo 

na pararh te mahesvara 
mrdanaya hi lokasya 

vyaktis te *vyakta-karmanah 


fat—todas estas coisas; param—transcendentais; prapasyamah— 
el ver; na—náo; param—a verdadeira posição transcenden- 
.te—de Vossa Onipotência; maha-isvara-—ó grande governante; 
maya—para a felicidade; hi—na verdade; lokasya—de todo o 
ndo; vyaktih—manifesta; te—de Vossa Onipotência; avyakta- 
anah—cujas atividades são desconhecidas de todos: 


TRADUÇÃO 


Y) maior de todos os governantes, tua verdadeira identidade é im- 


el de ser entendida por nós. Até onde podemos ver, tua pre- 
a traz para todos felicidade próspera. Ninguém pode apreciar 
atividades que executas. Nossa compreensão resume-se a isto. 


SIGNIFICADO 
ando os semideuses ofereceram estas-orações ao Senhor Siva, 


propósito íntimo era satisfazê-lo para que ele pudesse corrigir 
Ituação perturbadora criada pelo veneno halahala. Como se afirma 
E “ir -gitã (7.20), kamais tais tair hrta-jnanah prapadyante 


: quando alguém adora os semideuses, isto na certa se 
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deve aos desejos profundamente enraizados que ela: quer satisfazer 
valendo-se da misericórdia desses semideuses. De um modo geral, 


ao prestarem adoração aos semideuses, as pessoas são impelidas 


por algum motivo subjacente. 


VERSO 36 


“E SAR 
q a aaa aña | 
ahaaa me wi fra IRA 


sSri-suka uvãca 
tad viksya vyasanam tasar 
krpayã bhrsa-piditah 
sarva-bhúta-suhrd deva 
idam âha satirh privâm 


sri-Sukah uvâca-S$ri Sukadeva Gosvâmi disse; tat-—esta situação; 
viksya—vendo; vyasanam—perigosa; tasam—de todos os semideu- 
ses; krpaya—por compaixão; bhrsa-piditah—muito «consternado; 
sarva-bhiita-suhrt—o amigo de todas as entidades vivas; devah— 
Mahádeva; idam—isto; aha—disse; satim—a Satidevi; priyam—sua 
querida esposa. 


TRADUÇÃO 
'Srila Sukadeva Gosvâmi prosseguiu: O Senhor Siva é sempre be- 
nevolente para com todas as entidades vivas. Ao perceber que as 
entidades vivas estavam muito assustadas com o veneno, que se 
espalhava por toda parte, ele compadeceu-se delas. Daí, dirigiu a 
Sati, sua eterna consorte, as seguintes palavras. 


VERSO 37 
ia sas 
ABA ATA ST a da 
Aiamaa gT NS 
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śrī-śiva uvāca 
aho bata bhavāny etat 
prajanam pasya vaisasam 
Ksiroda-mathanodbhiitãt 
kalakútad upasthitam 


sri-Sivah uvaca—Sri Siva disse; aho bata—quáo lamentável; bha- 

-—minha querida esposa, Bhavâni; etat-—esta situação; prajã- 

le todas as entidades vivas; pasya—olha só; vaisasam—muito 

osa; kstra-uda—do oceano de leite; mathana-udbhatat—decor- 

da batedura; kalakitat—devido à produção de veneno; upas- 
a atual situação. 


TRADUÇÃO 
“O Senhor Siva disse: Minha querida Bhavâni, olha só como todas 
entidades vivas foram postas em perigo devido ao veneno pro- 
pela batedura do oceano de leite. 


VERSO 38 


aia Aaa AA 
Ca a a aT NN 


ásám prána-paripsúnám 
vidheyam abhayar hi me 

etáván hi prabhor artho 
yad dina-paripalanam 


-—todas estas entidades vivas; prana-paripsinam—desejando 

ji fortemente proteger suas vidas; vidheyam-—algo deve ser feito; 
¡/—seguranca; hi—na verdade; me—por mim; etâvan—tudo 

p hi—na verdade; prabhoh—do mestre; arthah—dever; yat— 
ilo que; dina-paripalanam—para dar proteção à humanidade 


E TRADUÇÃO 
meu dever dar proteção e segurança a todas as entidades vivas 
lutam pela existência. Certamente, é dever do mestre proteger 
dependentes que sofrem. 
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VERSO 39 
seit: sofra na aa: aag: | 
TER ÁS A ES 


prânaih svaih prâninah pânti 
sâdhavah ksana-bhanguraih 

baddha-vairesu bhútesu 
mohitesv dtma-mayaya 


pranaih-—pelas vidas; svaih—suas próprias; praninah-—outras en- 
tidades vivas; panti—protegem; sadhavah—devotos; ksana-bhangu- 
raih—temporárias; baddha-vairesu—desnecessariamente ocupadas 
em animosidades; bhntesu-+contra as entidades vivas; mohitesu— 
confundidas; 4tmá-máayaya—pela energia externa do Senhor. 


TRADUÇÃO 
A população em geral, estando confundida pela energia ilusória 
da Suprema Personalidade de Deus, vive ocupada em lutar entre si. 
Mas os devotos, mesmo arriscando suas próprias vidas temporárias, 
se esforçam para salvá-la, 





SIGNIFICADO 

Esta é a característica do vaisnava. Para-duhkha-duhkht: o vaisnava 
fica sempre infeliz ao veras almas condicionadas imersas na infelici- 
dade. É por isso que ele tanto se preocupa em ensiná-las como tor- 
narem-se felizes. Na vida material, as pessoas com certeza se ocupam 
em atividades de animosidade. A vida material é, portanto, compa- 
rada a sarisãra-davânala, um grande incêndio florestal que ocorre 
inesperadamente. O Senhor Siva e seus: seguidores no sistema de 
paramparã tentam salvar a população, tirando-a desta condição mas 
terial tão perigosa. Este é o dever dos devotos que seguem os prin- 
cípios do Senhor Siva e pertencem à Rudra-sampradaya. Existem 
quatro sampradayas vaisnavas, e a Rudra-sampradáya é uma delas 
porque-o Senhor Siva (Rudra) é o melhor dos vaisnavas (vaisna- 
vánam yatha sambhuh). Na verdade, como: veremos, 0-Senhor Siva 
bebeu o veneno para o benefício de toda a humanidade. 
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VERSO 40 


de aa a a: 
AA ls AT | 
saña mia naii afg À Igo 


purnsah krpayato bhadre 
sarvatmã private harih 

prite harau bhagavati 
priye "harhn sacarâcarah 

tasmãd idarm garamm bhuñje 
prajanám svastir astu me 


“purnsah—com uma pessoa; Krpayatah—ocupada em atividades 
ficas; bhadre—ó gentílima Bhaváni; sarva-átma—a Superalma; 
fica satisfeita; harih—a Suprema Personalidade de Deus; 
ido ao Seu prazer; harau--o Senhor Supremo, Hari; bha- 
ti—a Personalidade de Deus; pripe—também fico satisfeito; 
|—eu; sa-cara-acarah—com todos os outros, móveis e inertes; 
it—portanto; idam-—este; garam-—veneno; bhurije—que eu beba; 
im-—das entidades vivas; svastih—bem-estar; astu-—que ocorra; 

por meu intermédio. 





TRADUÇÃO 
a querida e gentil esposa Bhavâni, quando alguém realiza 
les benéficas para os outros, a Suprema Personalidade de 
is Hari, fica muito satisfeito, E, quando o Senhor está satisfeito, 
bém fico satisfeito, juntamente com todas as outras criaturas 
Portanto, que eu beba este veneno, para que eu ajude todas 
tidades vivas a tornarem-se felizes. 


VERSO 41 
da SA 

casa aque fara; | 

aa RU SUAR Ara 11821) 
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sresuka uvaca 
evam âmantrya bhagaván 
bhavânim visva-bhãvanah 
tad visa jagdhum ãrebhe 
prabhava-j¡ñanvamodata 


SrrSukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami disse; evam—dessa ma- 
neira; dmantrya—dirigindo-se; bhagaván—o Senhor Siva; 
bhavânim—a Bhavâni; visva-bhãvanah—=o benquerente de todo o 
Universo; tat visam—aquele veneno; jagdhum—a beber; arebhe—co- 
megou; prabhava-jña—máe Bhaváni, que conhecia perfeitamente a 
capacidade do Senhor Siva; anvamodata—deu sua permissáo. 


TRADUÇÃO 
Srila Sukadeva Gosvâmi continuou: Após transmitir a Bhavâni 
esta informação, o Senhor Siva passou a beber o veneno, e Bhavâni, 
que conhecia perfeitamente bem a capacidade do Senhor Siva, deu- 
lhe a permissão para que ele assim procedesse. 


VERSO 42 


TT Rig Su eretas fia | 
MARE FW AAA: RR 


tatah karatali-krtya 
vyãpi halâhalam visam 
abhaksayan mahã-devah 
krpayã bhiita-bhãvanah 


tatah—em seguida; karatali-krtya—colocando em sua mão; vyapi— 
difuso; halahalam— chamado halahala; visam—veneno; abhaksayat-— 
bebeu; maha-devah—Senhor Siva; krpayã-—por compaixão; bhita- 
bhavanah—para o bem-estar de todas as entidades vivas. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, o Senhor Siva, que se dedica a realizar trabalho aus- 
picioso e benévolo em prol da humanidade, compassivamente colo- 
cou todo aquele veneno na palma da mão e bebeu-o. 
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SIGNIFICADO 

Embora a quantidade de veneno fosse tamanha a ponto de ele 
se espalhado por todo o Universo, o Senhor Siva tinha tamanho 
que reduziu o veneno a uma quantidade tão pequena que pôde 
jrá-lo com a palma de sua mão. Ninguém deve tentar imitar o 
enhor Siva. Ele pode fazer o que bem quiser, mas aqueles que 
am imitá-lo, fumando gañja e outras substâncias venenosas, de- 

o acabaráo morrendo devido a essas atividades. 





VERSO 43 


añ aaa añ aeee | 
TARA A ARA 118311 


tasyapi dargayám asa 
sva-viryam jala-kalmasah 
yac cakára gale nilam 
tac ca sadhor vibhúsanam 


lasya—do Senhor Siva; api—também; darsayúm asa—manifestou; 
wa-viryam—sua própria poténcia; jala-kalmasah—aquele veneno 
cido da água; yat—o qual; cakara—fez; gale—no pescoço; nilam— 
azulada; tat—isto; ca—também; sâdhoh—da pessoa santa; vi- 
nam-—adorno. 


TRADUÇÃO 
|O aparente difamação, o veneno nascido do oceano de leite 
hanifestou sua potência, marcando o pescoço do Senhor Siva com 
ima linha azulada. Esta linha, entretanto, agora é aceita como um 
no do senhor. 
VERSO 44 


au aa A AÑ A: l 
qa A JARA: Me 


tapyante loka-tâpena 
sadhavah prayaso janah 

paramaradhanam tad dhi 
purusasyakhilatmanah 
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tapyante—sofrem voluntariamente; loka-tapena—devido ao sofri- 
mento da populagáo em geral; sadhavah—pessoas santas; prayasah— 
quase sempre; jandh-—tais pessoas; parama-ãrâdhanam—o método 
mais elevado de adoração; tai-—essa atividade; Ai—na verdade; pu- 
rusasya-—à Pessoa Suprema; akhila-atmanah—que é a Superalma 
de todos. 


TRADUÇÃO 
Afirma-se que grandes personalidades quase sempre aceitam sofri- 
mento voluntário para poderem debelar o sofrimento da população 
em geral. Este é considerado o método mais elevado de adorar a Su- 
prema Personalidade de Deus, que está presente nos corações de todos. 


SIGNIFICADO 

Eis uma explicação de como aqueles que estão ocupados em ativi- 
dades em prol do bem-estar alheio são mui prontamente reconhecidos 
pela Suprema Personalidade de Deus. No Bhagavad-gitã (18.68-69), 
o Senhor diz que ya ida paramam guhyar mad-bhaktesv abhi- 
dhásyati... na ca tasmán manusyesu kascin me priya-krttamah: 
* Aquele que prega a mensagem do Bhagavad-gitã para Meus devotos 
Me é muito querido. Nenhuma adoração pode satisfazer-Me mais 
do que esta que por ele Me é prestada.” Neste mundo material, exis- 
tem diversas classes de atividades de bem-estar, mas a suprema ati- 
vidade beneficente é espalhar a consciência de Krsna. Outras atividades 
beneficentes não podem ser eficazes, pois as leis da natureza e os re- 
sultados do karma não podem ser suprimidos. É por força do destino, 
ou das leis do karma, que alguém sofre ou desfruta, Por exemplo, 
se alguém recebe uma sentença judicial, tem que aceitá-la, quer ela 
lhe traga sofrimento ou alguma vantagem. Igualmente, todos estão 
sujeitos ao karma e suas reações. Ninguém pode mudar isto. Portanto, o 
sastra diz: 


tasyaiva hetoh prayateta kovido 
na labhyate yad bhramatâm upary adhah 
(Bhãg. 1.5.18) 


As pessoas devem esforçar-se em busca daquilo que, para ser obtido, 
não é preciso que se fique divagando por todo o Universo, como 
acontece a alguém que se submete às reações do seu karma. Em 
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as palavras, todos devem esforçar-se por tornarem-se conscien- 

ide Krsna. Se alguém tenta espalhar a consciência de Krsna por 
do o mundo, deve-se entender que ele está realizando a melhor 
ividade beneficente. O Senhor fica grandemente satisfeito com ele. 
e o Senhor fica satisfeito com ele, que lhe pode faltar? Se alguém 


reconhecido pelo Senhor, mesmo que não Lhe peça nada, o Senhor, 


e está dentro de todos, fornecer-lhe-á tudo o que ele deseja, Isto 
é confirmado no Bhagavad-gTta (tesarm nityabhiyuktânam 
ksemam vahâmy aham). Aqui também afirma-se que tapyante 
ka-tâpena sadhavah prayaso janah. Elevar as pessoas à platafor- 
da consciência de Krsna é a melhor atividade beneficente, pois 
único motivo por que as almas condicionadas sofrem é devido à 
a de consciência de Krsna. O próprio Senhor também vem para 
o'sofrimento da humanidade. 


yada yada, hi dharmasya 
glanir bhavati bharata 

abhyutthanam adharmasya 
tadâtmânam srjâmy aham 


paritrânãya sâdhinârm 
vinasâya ca duskrtâm 

dharma-sarmsthãpanarthaya 
sambhavâmi yuge yuge 


Sempre e onde quer que haja um declínio na prática religiosa, ó 
escendente de Bharata, e um considerável aumento de irreligião 
nesse momento, Eu próprio desço. Para salvar os piedosos e ani- 
ilar os canalhas, bem como para restabelecer os princípios da reli- 
o, Eu próprio advenho, milênio após milênio.” (Bg. 4.7-8) Todos os 


lústras concluem, portanto, que espalhar o movimento da consciên- 


de Krsna é a atividade mais benéfica para o mundo, Devido ao 
nde benefício que isto concede às pessoas em geral, o: Senhor 


mui prontamente reconhece tal serviço que o devoto realiza, 


VERSO 45 


Fara a aaa digo | 
mana do A e 
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nisamya karma tac chambhor 

deva-devasya midhusah 
prajã daksayant brahma 

vaikunthas ca Sasamsire 


nisamya—após ouvirem; karma-—o ato; tat-—aquele; sambhoh—do 
Senhor Siva; deva-devasya—que é adorado até mesmo: pelos semi- 
deuses; midhusah-—aquele que concede grandes bênçãos às pessoas 
em geral; prajâh—a população em geral; daksáyani—Bhaváni, a 
filha de Daksa; brahma—Senhor Brahma; vaikunthah ca—o Senhor 
Visnu também; sasarisire—louvaram muito. 


TRADUÇÃO 
Ao ouvirem sobre este ato, todos, incluindo Bhavâni [a filha de 
Mahárája Daksa], o Senhor Brahmã, o Senhor Visnu e a população 
em geral, louvaram calorosamente esta façanha realizada pelo Senhor 
Siva, o qual é adorado pelos semideuses e concede bênçãos às pessoas. 


VERSO 46 


0 fa: oda ña: aa | 
AEREA. aaa As IIS 


praskannam pibatah pâner 
yat kiñicij jagrhuh sma tat 

vrscikahi-visausadhyo 
dandasukas ca ye *pare 


praskannam—espalhado em várias partes; pibatah—do Senhor 
Siva, enquanto ele bebia; paneh—da palma da máo; yat—que; kiñicit— 
muito pouco; jagrhuh—aproveitaram-se da oportunidade para beber; 
sma—na verdade; tat—isto; vrscika—os escorpiões; ahi—as cobras; 
visa-ausadhyah-—drogas venenosas; dandasiúkãh ca—e animais cujas 
picadas sáo pegonhentas; ye—que; apare—outras entidades vivas. 


TRADUÇÃO 
Enquanto o Senhor Siva tomava o veneno, os escorpiões, as cobras, 
as drogas venenosas e outros animais cujas picadas são peçonhentas 
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veitaram-se da oportunidade para beber o pouquinho que se es- 
iu quando caiu de sua mão enquanto ele bebia. 


SIGNIFICADO 
Os mosquitos, os chacais, os cães e outras variedades de danda- 
1, Ou animais cujas mordidas e picadas são venenosas, beberam 
veneno do samudra-manthana, o oceano agitado, que se tornou 
nível depois de cair das palmas das mãos do Senhor Siva. 


leste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Oitavo 
to, Sétimo Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitulado “Bebendo 
o, o Senhor Siva salva o Universo.” 





























CAPÍTULO OITO 


A batedura ocorrida no oceano de leite 







capítulo descreve como a deusa da fortuna apareceu durante 
edura do oceano de leite e como ela aceitou'o Senhor Visnu 
esposo. Como se descreve mais tarde neste capítulo, quando 
nvantari apareceu com um pote de néctar, os demônios imedia- 
te arrebataram-no dele, porém, só para cativar os demônios 
ar O néctar de modo que este ficasse nas mãos dos semideuses, 
| Senhor Visnu apareceu como a encarnação Mohini, a mais bela 
her do mundo. 
Depois que o Senhor Siva bebeu todo o veneno, tanto os semideuses 
janto os demônios criaram coragem e reassumiram suas ativida- 
de bater o oceano. Devido a essa batedura, primeiramente pro- 
ziu-se uma vaca surabhi. Grandes pessoas santas acolheram essa 
a para, através de seu leite, obter manteiga clarificada e, com 
manteiga clarificada, fazer oblações por intermédio de grandes 
crifícios. Depois, gerou-se um cavalo chamado Uccaihsravã. Esse 
Cavalo foi levado por Bali Mahãrája. Apareceram então Airâvata e 
tros elefantes que podiam ir a qualquer parte, em qualquer direção, 
* também apareceram elefantas. A jóia conhecida como Kaustubha 
bém foi produzida, e o Senhor Visnu pegou-a e colocou-a em 
peito. Depois, gerou-se uma flor parijata e as Apsarás, as mais 
s mulheres do Universo. Em seguida, apareceu Laksmi, a deusa 
da fortuna. Os semideuses, os grandes sábios, os Gandharvas e 
s Ofereceram-lhe respeitosa adoração. A deusa da fortuna não 
encontrar ninguém que estivesse à altura de ser seu es- 
Finalmente, ela escolheu o Senhor Visnu como seu amo. O 
r Visnu deu-lhe um lugar em Seu peito, onde ela passou a re- 
eternamente. Devido a este enlace entre Lakşmī e Nārāyana, 
dos os que estavam presentes, incluindo os semideuses e as pessoas 
»geral, ficaram muito satisfeitos. Os demônios, contudo, sendo 
ados pela deusa da fortuna, ficaram muito deprimidos. Foi 
tão que Váruni, a deusa que controla os beberrões, foi gerada, e, 
ordem do: Senhor Visnu, os demônios aceitaram-na. Depois, 
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os demônios e semideuses, com energia renovada, recomeçaram 
a bater o oceano. Dessa vez, apareceu uma encarnação parcial do 
Senhor Visnu, chamada Dhanvantari. Ele era muito belo, e carregava 
uma jarra contendo néctar, Os demônios imediatamente arrebataram 
a jarra das mãos de Dhanvantari e fugiram correndo, e os semideuses, 
sentindo-se muito melancólicos, refugiaram-se em Visnu. Depois 
que pegaram a jarra que estava com Dhanvantari, os demônios co- 
meçaram a lutar entre si. O Senhor Visnu consolou os semideuses, 
que, portanto, não lutaram, mas permaneceram quietos. Enquanto 
a luta prosseguia entre os demônios, o próprio Senhor apareceu como 
a encarnação Mohini, a mulher mais bela: do Universo. 


VERSO 1 
sia sas 

AR RT ATASE: | 

SU 


srissuka uváca 
pite gare vrsañkena 
pritas te 'mara-danaváh 
mamanthus tarasã sindhum 
havirdhâni tato "bhavat 


sri-sukah uvâca-—Sri Sukadeva Gosvámi disse; prte—foi bebido; 
gare—quando o veneno; vrsa-añkena—pelo Senhor Siva, que monta 
sobre um touro; pritah—estando satisfeitos; te—todos eles; amara— 
os:semideuses; danaváh—e os demónios; mamanthuh—recomegaram 
a bater; tarasá—com muita forca; sindhum—o oceano de leite; ha- 
virdhâni—a vaca surabhi, que é a fonte da manteiga clarificada; 
tatah—daquela batedura; abhavat—foi gerada. 


è TRADUÇÃO 

Śukadeva Gosvāmī continuou: Depois que o Senhor Śiva bebeu 
o veneno, tanto os semideuses quanto os demônios, sentindo-se 
muito satisfeitos, começaram a bater o oceano com renovado vigor. 
Como resultado disto, apareceu uma vaca conhecida como surabhi. 


A batedura ocorrida no oceano de leite 


y SIGNIFICADO 
vaca surabhi é descrita como havirdhani, a fonte da manteiga. 
ndo se derrete a manteiga para tirar-lhe as impurezas, produz-se 
ou manteiga clarificada, a qual é imprescindível na realização 
bs grandes sacrificios ritualísticos. Como se afirma no Bhagavad- 
fi (18. $5), yajña-dana-tapah-karma na tyajyam karyam eva tat: sa- 
, caridade e austeridade são essenciais para manter a sociedade 
em perfeita paz e prosperidade. Yajfia, a realização de sa- 
ifício, é essencial. Na realização de yajfia, a manteiga clarificada 
bsolutamente necessária; e, para a obtenção de manteiga clarificada, 
te é necessário. Por sua vez, o leite é produzido quando existem 
suficientes. Por isso, o Bhagavad-gitã (18.44) recomenda a 
gáo á vaca (krsi-go-raksya-vanijyam vaisya-karma svabhava-jam). 








Fara AN qr 


tam agni-hotrim rsayo 
jagrhur brahma-vadinah 

yajñasya deva-yánasya 
medhyaya havise nrpa 


âm-—aquela vaca; agni-hotrim—absolutamente necessária para 

produção de iogurte, leite e ghT que pudessem ser apresentados 

mo oblações no fogo; rsayah-—sábios que realizam esses sacrifí- 

jagrhuh—encarregaram-se de; brahma-vadinah—porque esses 

os conhecem as cerimônias ritualísticas védicas; yajñasya—de sa- 

fício; deva-yanasya—que satisfaz o desejo de elevação aos siste- 

anetários superiores e a Brahmaloka; medhyãya--competentes 

ra fazerem oblações; havise—com o propósito de obter manteiga 
irificada pura; nrpa—ó rei. 


TRADUÇÃO 
ei Pariksit, grandes sábios que eram completamente entendidos 
cerimônias ritualísticas védicas responsabilizaram-se por aquela 
ta surabhi, que produzia todo o iogurte, leite e ghi absolutamente 
sários para que se apresentassem oblações no fogo. Eles assim 





290 Srimad-Bhagavatam [Canto 8, Cap. 8 


procederam porque tinham 'como propósito obter ghi puro, o qual 
desejavam para a realização de sacrificios mediante os quais pudes- 
sem elevar-se aos sistemas planetários superiores, quiçá Brahmaloka. 


SIGNIFICADO 

As vacas surabhi são geralmente encontradas nos planetas Vai- 
kuntha. Como se: descreve no Brahma-samhita, o Senhor Krsna, 
em Seu planeta, Goloka Vrndávana, ocupa-Se em apascentar as 
vacas surabhi (surabhir abhipalayan-tam). Essas vacas sáo os animais 
de estimação do Senhor. Da vaca surabhi, pode-se tirar tanto leite 
quanto se necessite, e podem-se ordenhar essas vacas quantas vezes 
se deseje: Em outras palavras, a vaca surabhi pode produzir leite 
em quantidade ilimitada. Leite: é necessário para' a realização de 
yajña. Os sábios discernem como usar o leite para elevar a sociedade 
humana à perfeição da vida. Uma vez'que a proteção à vaca é reco- 
mendada em todas as passagens dos Sastras, os brahmavâdis encar- 
regaram-se da vaca surabhi, na qual os demônios não estavam lá 
muito interessados. 

VERSO 3 


aa spa AIR ENSAIO | 
ff: bro cy é da 


tata uccaihsravã nama 
hayo “bhãc candra-pândurah 
tasmin balih sprham cakre 
nendra isvara-Siksayã 


tatah—depois disso; uccaihsravah nâma--chamado Uccaihsrava; 
hayah-—-um “cavalo; abhht-—foi gerado; candra-pandurah—sendo 
tão branco como a Lua; tasmin-—dele; balih—Maharaja Bali; sprham 
cakre—desejou apossar-se; na-—não; indrah-—o rei dos semideuses; 
Isvara-Siksayã-—pelo conselho anterior do Senhor. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, um cavalo chamado Uccaihsravã, que era tão branco 
como a Lua, foi gerado. Bali Mahárãja desejou apossar-se desse ca- 
valo, e Indra, o rei dos céus, não protestou, pois já recebera esse 
conselho da Suprema Personalidade de Deus. 


A batedura ocorrida no oceano de leite 


VERSO 4 


a ea ate ai fas 
da ara ie dd 


tata airâvato nâma 
vãranendro vinirgatah 

dantais caturbhih svetadrer 
haran bhagavato mahim 


tatah—depois disso; airâvatah nâma-—chamado Airâvata; vãrana- 
h—o rei dos elefantes; vinirgatah—foi gerado; dantaih—com 
presas; caturbhih—quatro; $veta—branco; adreh—da montanha; 
lesafiando; bhagavatah—do Senhor. Siva; mahim—as glórias. 





TRADUÇÃO 
No próximo seguimento da batedura, o rei dos elefantes, chamado 


ta, foi gerado, Este elefante era branco, e, com suas quatro 
desafiou as glórias da montanha Kailása, a gloriosa morada 


airavanádayas tv astau 
dig-gaja abhavams tatah 

abhramu-prabhrtayo “stau ca 
karinyas tv abhavan nrpa 


ina-adayah—encabegados por Airávana; tu—mas; astau— 
 dik-gajah—elefantes que podiam percorrer qualquer direção; 
foram gerados; tatah--em seguida; abhramu-prabhr- 
ncabeçadas pela elefanta chamada Abhramu; astau—oito; 
bém; karinyah-—elefantas; tu-—na verdade; abhavan-—-também 

; nrpa—S rei. 
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TRADUÇÃO 
Depois, ó rei, oito grandes elefantes, que podiam locomover-se 
em qualquer direção, foram gerados. Eles eram encabeçados por 
Airâvana. Oito elefantas, encabeçadas por Abhramu, também foram 
geradas. 


SIGNIFICADO 
Os nomes dos oito elefantes eram Airâvana, Pundarika, Vâmana, 
Kumuda, Añjana, Puspadanta, Sárvabhauma e Supratika. 


VERSO 6 


EA A a A: 
al sg at: 


Asa geleia | 
refira Ss pf em AIG 


kaustubhâkhyam abhiid ratnam 
padmarago mahodadheh 

tasmin manau sprham cakre 
vakso-'lankarane harih 

tato "bhavat pârijâtah 
sura-loka-vibhiisanam 

pltrayaty arthino yo 'rthaih 
sasvad bhuvi yathã bhavan 


Kaustubha-akhyam— conhecida como Kaustubha; abhat—foi gera- 
da; ratnam—uma pedra preciosa; padmaragah—outra jóia, chamada 
Padmarága; maha-udadheh—daquele grande oceano de leite; tasmin— 
aquela; manau-—jóia; sprham cakre—desejou possuir; vaksah- 
alañkarane—para decorar Seu peito; harih—o Senhor, a Suprema 
Personalidade de Deus; tatah—logo após; abhavat—foi gerada; pā- 
rijátah—a flor celestial chamada parijáta; sura-loka-vibhiisanam—que 
ornamenta os planetas celestiais; parayati—satisfaz; arthinah—con- 
cedendo às pessoas desejosas de obter riqueza material; yah-—aquilo 
que; arthaih-—através do que é desejado; sasvat-—sempre; bhuvi— 
neste planeta; patha—como; bhavan—Vossa Onipoténcia (Maharaja 
Pariksit). 


A batedura ocorrida no oceano de leite 


TRADUÇÃO 
ogo após, foram geradas do grande oceano as célebres jóias 
stubha-mani e Padmarága-mani. Para decorar Seu peito, o 
or Visnu desejou possuí-las. Em seguida, foi gerada a flor pári- 
que ornamenta os planetas celestiais. Ó rei, assim como, neste 
ta, satisfazes os desejos de todos, concretizando-lhes todas as 
a párijata também satisfaz os desejos de todos. 


VERSO 7 


TENAR a AAA: GIRA: | 
a anar: 1111 


tatas câpsaraso játã 
niska-kanthyah suvâsasah 

ramanyah svarginâarm valgu- 
gati-lilâvalokanaih 


h-—depois disso; ca—também; apsarasah—as habitantes de 
oloka; jatah—foram geradas; niska-kanthyah—decoradas com 
le ouro; su-vasasah—vestidas com roupas finas; ramanyah— 
amente belas e atraentes; svarginam—dos habitantes dos pla- 
celestiais; valgu-gati-lila-avalokanaih—locomovendo-se mui 
emente, elas atraem todos os corações. 


TRADUÇÃO 
n seguida, apareceram as Apsarás [que servem de prostitutas 
planetas celestiais). Elas estavam plenamente decoradas com 
e broches de ouro e vestiam-se com roupas finas e atraen- 
As Apsarãs locomovem-se mui vagarosamente e num estilo tão 
ocante que confunde os habitantes dos planetas celestiais. 


VERSO 8 


AMOR IRÃ e RR | 
aa ara ga ar amici 
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tatas câvirabhãt saksãc 

chri ramã bhagavat-pará 
rarijayanti disah kantya 

vidyut saudamantí yathã 


tatah—depois disso; ca—e; avirabhat—manifestou-se; saksat—di- 
retamente;9f—a deusa da fortuna; ramá=conhecida como Rama; 
bhagavat-parã-—totalmente inclinada a ser possuída pela Suprema 
Personalidade de Deus; rarjayanti—iluminando; disah-—todas as di- 
reções; kântyã—com o brilho; vidyut—relâmpago; saudamant—Sau- 
dámani; yatha—como. 


TRADUÇÃO 
Apareceu então a deusa da fortuna, Ramã, que se dedica a pro- 
piciar o pleno desfrute da Suprema Personalidade de Deus. Ela pa- 
recia a eletricidade, superando em luz o relâmpago que é capaz de 
iluminar uma montanha de mármore. 





SIGNIFICADO 
Srisignifica opulência. Krsna é o proprietário de todas as opulências. 


bhoktáram yajña-tapasám 
sarva-loka-mahesvaram 

suhrdam sarva-bhitânam 
Jhatvã mam sântim rechati 


Esta fórmula de paz mundial'é encontrada no Bhagavad-gitã (5.29). 
Quando às pessoas reconhecerem que Krsna, o Senhor Supremo, é 
o desfrutador supremo, o proprietário supremo e o amigo mais ínti- 
mo e benquerente de todas as entidades vivas, a paz e prosperidade 
reinarão em todo o mundo. Infelizmente, as almas condicionadas, 
sendo colocadas em ilusão pela enérgia externa do Senhor, querem 
lutar entre si, e, portanto, não há paz. O primeiro pré-requisito para 
a paz é que toda a riqueza apresentada por Sri, a deusa da fortuna, 
seja oferecida à Suprema Personalidade de Deus. A pessoa deve 
abandonar o falso conceito de que ela possui algo neste mundo e, 
então, oferecer tudo a Krsna. Este é o ensinamento do movimento 
da consciência de Krsna. 


tasyam cakruh sprhâri sarve 
sasurásura-mánaváh 

rapaudarya-vayo-varna- 
mahimaksipta-cetasah 


isyam—a ela; cakruh—fizeram; sprham—desejo; sarve—todos; 
jura-asura-mánavah—os semideuses, os demónios e os seres hu- 
nos; ripa-audarya—pela rara beleza e tragos físicos; vayah—ju- 
ntude; varna—tez; mahima—glórias; dksipta—agitadas; cetasah— 
mentes. 


TRADUÇÃO 
ido à sua rara beleza, seus traços físicos, sua juventude, sua 


“e suas glórias, todos, incluindo os semideuses, os demônios e 
seres humanos, desejaram-na. Eles sentiram-se atraídos porque 
é a fonte de toda a opulência. 


SIGNIFICADO 
neste mundo não quer possuir riqueza, beleza e respeitabi- 
je social consegiente a essas opulências? De um modo geral, 


| pessoas desejam gozo material, opulência material e o convívio 


n membros familiares aristocráticos (bhogaisvarya-prasaktânâm). 
ozo material acha-se correlacionado com dinheiro, beleza e com 

utação que os acompanha, todos os quais podem ser alcançados 
misericórdia da deusa da fortuna, A deusa da fortuna, entretan- 


| jamais fica sozinha. Como indica no verso anterior a palavra 


at-parã, ela é propriedade da Suprema' Personalidade de 

us e é desfrutada unicamente por Ele. Se alguém ambiciona obter 
favor da deusa da fortuna, mãe Laksmi, deve compreender que, 
no por natureza ela é bhagavat-parã, é bom deixá-la estar com 
ayana. Os devotos que sempre se ocupam a serviço de Nãráyana 
ayana-parayana) podem fácil e indubitavelmente alcançar o 

or da deusa da fortuna, mas os materialistas, que tentam obter 
or da deusa da fortuna somente para esbanjá-lo no gozo pessoal, 
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acabam frustrando-se. A política deles náo é lá muito boa. O cé- 
lebre demónio Rávana, por exemplo, quis privar Rámacandra de 
Laksmi, Sitã, e com isto sair vitorioso, mas o resultado foi justa- 
mente o oposto. Sitã, evidentemente, foi resgatada pelo Senhor Râma- 
candra, e Rávana e todo o seu império material foram aniquilados. 
A deusa da fortuna é cobiçada por todos, inclusive pelos seres hu- 
manos, mas deve-se entender que a deusa da fortuna é propriedade 
exclusiva da Suprema Personalidade de Deus. Só pode alcançar a 
misericórdia da deusa da fortuna quem ora tanto a ela quanto ao 
desfrutador supremo, a Personalidade de Deus. 


VERSO 10 


ia] ql 
qma: pedia Ei usil 


tasyá ásanam áninye 
mahendro mahad-adbhutam 

miirtimatyah sarie-chresthã 
hema-kumbhair jalam $uci 


tasyah—para ela; âsanam—um assento; âninye—trouxe; mahá- 
indrah—o rei dos céus, Indra; mahat—gloriosas; adbhutam—maravi- 
Ihosas; múrti-matyah—aceitando formas; sarit-$resthah—as melhores 
entre várias águas sagradas; hema—de ouro; kumbhaih—com cánta- 
ros; jalam—água; Suci—pura. 


TRADUÇÃO 
Indra, o rei dos céus, trouxe para a deusa da fortuna um assento 
condigno. Todos os rios de água sagrada, tais como o Ganges e o 
Yamuná, personificaram-se, e cada um deles trouxe água pura, con- 
tida em cântaros de ouro, e ofereceu-a à mãe Laksmi, a deusa da 
fortuna, 


VERSO 11 


ao qa ma: | 
as a A A a 1221 


o 11] A batedura ocorrida no oceano de leite 


abhisecanika bhiimir 
ãharat sakalausadhih 
gavah pañca pavitrani 
vasanto madhu-madhavau 


hisecanikah-— parafernália necessária para a instalação da Dei- 
« bhiimih—a terra; aharat—reuniu; sakala—toda classe de; 


adhih-—substâncias medicinais e ervas; gavah-—as vacas; parica— 


nco diferentes variedades de produtos da vaca, a saber, leite, io- 
', manteiga clarificada, esterco e urina de vaca; pavitrâni—não 
ntaminados; vasantah—a primavera personificada; madhu-mādha- 
¡flores e frutos produzidos durante a primavera, ou nos meses 
caitra e vaisakha. 





y TRADUÇÃO 
terra tornou-se uma pessoa e reuniu todas as substâncias medi- 
e ervas necessárias para instalar a Deidade. As vacas fornece- 
cinco produtos, a saber, leite, iogurte, ghi, urina e esterco, e a 


vera personificada coletou todos os produtos primaveris que 
ecem durante os meses de caitra e vaisakha [abril e maio]. 


SIGNIFICADO 
Parica gavya, os cinco produtos recebidos da vaca, a saber, leite, 
ghī, esterco e urina de vaca, são necessários em todas as ce- 
ô ritualísticas realizadas de acordo com as orientações védi- 
A urina e o esterco da vaca não são-contaminados, e, uma vez 
até mesmo essa urina e esterco de vaca são tão relevantes, nem 
mos imaginar quão importante este animal é para a civilização 
. Portanto, Krsna, a Suprema Personalidade de Deus, dire- 
te advoga go-raksya, a proteção às vacas. Os homens civilizados 


jue seguem o sistema de varnasrama, especialmente aqueles da classe 


a, que se ocupam em agricultura e negócios, devem proteger 
“vacas. Infelizmente, porque a população de Kali-yuga é mandah, 
amente má, e sumanda-matayah, desencaminhada pelas falsas 

da vida, ela está matando milhares de vacas. Portan- 

jua consciência espiritual é precária e a natureza a assedia com 

as classes de incômodos, especialmente através de doenças in- 
ráveis como o câncer e frequentes guerras entre as nações. Enquan- 
sociedade humana continuar permitindo que as vacas sejam 
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regularmente chacinadas em matadouros, a paz e prosperidade es- 
tarão fora de cogitação. 


VERSO 12 


A AMAIA EA 
a ma a a INPI 


rsayah kalpayâri cakrur 
abhisekam yatha-vidhi 

Jagur bhadrani gandharva 
natyas ca nanrtur jaguh 


rsayah—os grandes sábios; kalpayâm cakruh—executaram; ābhi- 
sekam-—a cerimônia de abhiseka, que é necessária durante a insta- 
lação: da Deidade; yatha-vidhi—conforme as diretrizes contidas nas 
escrituras autorizadas; jaguh—cantaram mantras védicos; bhadrâni— 
toda a boa fortuna; gandharvdh—e os habitantes de Gandharva- 
loka; natyah—as mulheres dangarinas profissionais; ca—também; 
nanrtuh--dançaram mui apuradamente na ocasião; jaguh-—e canta- 
ram canções autorizadas prescritas nos Vedas. 


TRADUÇÃO 
Os grandes sábios executaram a cerimônia do banho da deusa 
da fortuna conforme as diretrizes contidas nas escrituras autoriza- 
das, os Gandharvas cantaram mantras védicos auspiciosíssimos, e 
as dançarinas profissionais dançaram com muito esmero as canções 
autorizadas prescritas nos Vedas. 


VERSO 13 
i RARA | 
ARA TRA a 12311 


megha mrdañga-panava- 
murajânaka-gomukhan 

vyanadayan sankha-venu- 
vinãs tumula-nihsvanan 


o 14] A batedura ocorrida no oceano de leite 


'meghah-—nuvens personificadas; 'mrdariga—tambores; panava— 
es; muraja—outra espécie de tambor; anaka—outra espécie 


le tambor; gomukhân-—uma espécie de clarim; vyanadayan—sopra- 
im; sañkha—búzios; venu—flautas; vinah—instrumentos de corda; 


nula—tonitruante; nihsvandn—vibracáo: 


TRADUÇÃO 
nuvens sob forma personificada percutiram várias espécies de 
ores, conhecidos como mrdaúgas, panavas, murajas e ânakas. 
também sopraram búzios e clarins, conhecidos como gomu- 
e tocaram flautas e instrumentos de corda. O som combinado 
es instrumentos era tonitruante. 


VERSO 14 


ff i aai aa I 
Rf: wissA: amrita: LU 


tato "bhisisicur devim 
Sriyam padma-karâm satim 
digibhah pirna-kalasaih 
t sñikta-vakyair dvijeritaih 
fatah—depois disso; abhisisicuh—derramaram sobre o corpo água 
Ispiciosíssima; devim-—a deusa da fortuna; sriyam-—muito bela; 
a-karám—com um lótus em sua mão; satim-—ela que é muito 
conhecendo apenas a-Suprema Personalidade de Deus; digi- 
os grandes elefantes; pirna-kalasaih--com:jarros cheios 


le água; sakta-vakyaih—com mantras védicos; dvi-ja—pelos brah- 


Tritaih—cantados. 


TRADUÇÃO 

seguida, de todas as direções, os grandes elefantes carregaram 

des jarros cheios de água do Ganges e, com o acompanhamento 
mantras védicos cantados por brâhmanas eruditos, banharam 
isa da fortuna. Enquanto era venerada com esse banho, a deusa 
fortuna mantinha seu estilo original, conservando uma flor de 
Is em sua mão e parecendo belíssima. A deusa da fortuna é a 
casta, poisela conhece apenas a Suprema Personalidade de Deus. 
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SIGNIFICADO 

Neste verso, Laksmi, a deusa da fortuna, é descrita como sriyam, 
quesignifica que ela tem seis opulências — riqueza, força, prestígio, 
beleza, conhecimento e renúncia. Estas são as opulências recebidas 
da deusa da fortuna. Laksmi é aqui chamada de devi, a deusa, porque, 
em Vaikuntha, ela fornece todas as opulências à Suprema Personali- 
dade de Deus e aos devotos dEle, que, dessa maneira, desfrutam 
com muita naturalidade da. vida nos planetas Vaikuntha. A Su- 
prema Personalidade de Deus fica satisfeito com Sua consorte, a 
deusa da fortuna, que carrega uma flor de lótus em sua-mão. A 
mãe Laksmi é neste verso descrita como safí, supremamente casta, 
porque jamais desvia sua atenção da Suprema Personalidade de 
Deus para fixá-la em alguma outra pessoa. 


VERSO 15 


meg datar age | 
qen: qai Jaari O] 


samudrah pita-kauseya- 
vasasT samupâharat 

varunah srajar vaijayantim 
madhuná matta-satpadam 


samudrah—o oceano; pita-kauseya—seda amarela; vásast—as 
partes superior e inferior de uma roupa; samupaharat—apresentou; 
varunah—a deidade que predomina a água; srajam—guirlanda; vai- 


Jayantim—a maior e mais decorativa; madhuná—com mel; matta— 


embriagados; sat-padam—zangóes hexápodes. 


TRADUÇÃO 
O oceano, que é a fonte de todas as jóias preciosas, forneceu as 
porções superior e inferior de uma roupa de seda amarela. A deidade 
que predomina a água, Varuna, apresentou guirlandas de flores cer- 
cadas-por zangões hexápodes, embriagados com mel. 


SIGNIFICADO 
Quando, durante a cerimônia abhiseka, banha-se a Deidade com 
vários líquidos, tais como leite, mel, iogurte, ghi, esterco e urina 
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, é costume fornecer roupas amarelas. Dessa maneira, a ceri- 
ia do abhiseka da deusa da fortuna foi realizada de acordo com 
incípios prescritos nos Vedas. 


VERSO 16 


qem fo ra añ: | 


w aah a ama PÈ II 


bhiisanâni vicitrâni 
visvakarma prajapatih 

hãram sarasvati padmam 
ajo nagas ca kundale 


mâni--muitas variedades de ornamentos;  vicitrâni—todos 

lo bem decorados; visvakarma prajapatih—Nisvakarma, um 

prajapatis, os filhos do Senhor Brahma encarregados de formar 

ie; haram—guirlanda ou colar; sarasvafi—a deusa da educa- 

+padmam-—uma flor de lótus; ajah—Senhor Brahma; nagah 
habitantes de Nágaloka; kundale--um par de brincos. 


TRADUÇÃO 
armã, um dos prajápatis, forneceu muitas variedades de or- 
tos embelezadores. A deusa da sabedoria, Sarasvati, forneceu 
colar, o Senhor Brahmã, uma flor de lótus, e os habitantes de 
loka forneceram brincos. 


VERSO 17 


maña figa firm 
“e o guia 
adei quit gata dito! 


tatah krta-svastyayanotpala-srajam 
nadad-dvirepham parigrhya pânina 

cacála vaktram sukapola-kundalam 
savrida-hãsarn dadhati susobhanam 
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tatah—em seguida; krta-svastyayanã-—sendo devidamente adorada 
com cerimônias-ritualísticas auspiciosíssimas; -utpala-srajam-—uma 
guirlanda de lótus; nadat—zumbidores; dvirephâm-—cercadas por 
zangões; parigrhya—segurando; pâninã—com a mão; cacála—ca- 
minhava; vaktram—rosto; su-kapola-kundalam-—suas orelhas deco- 
radas com brincos; sa-vrida-hasam—sorrindo com recato; dadhati— 
expandindo; su-Sobhanam—sua beleza natural. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, mãe Laksmi, a deusa da fortuna, tendo sido devida- 
mente honrada com uma cerimônia ritualística auspiciosa, começou 
a locomover-se, portando em sua mão uma guirlanda de flores de 
lótus, as quais estavam cercadas por zangões zumbidores. Sorrindo 
com recato, estando suas orelhas decoradas com brincos, ela parecia 
extremamente bela. 


SIGNIFICADO 

A deusa da fortuna, mãe Laksmi, aceitou o oceano de leite como 
o seu pai, mas ela' repousa perpetuamente no peito de Naráyana. 
Ela concede bênçãos até mesmo ao Senhor Brahmã e a outras enti- 
dades vivas deste mundo material; contudo, ela é transcendental a 
todas as qualidades materiais, Embora aparentemente tivesse nasci- 
do do:oceano de leite, ela imediatamente retomou seu lugar eterno 
no peito de Nárãyana. 


VERSO 18 
mi noA ai 
fra AAA | 


Fada Ed a eita 


stana-dvayam cãtikrsodari samam 
nirantaram candana-kunkumoksitam 

tatas tato nūpura-valgu śiñjitair 
visarpati hema-lateva sã babhau 
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stana-dvayam—seus dois seios; ca—também; ati-krsa-udari—a 
jo intermediária do seu corpo sendo muito delgada; samam— 
ente; nirantaram-—de maneira constante; candana-kunkuma— 
polpa de sândalo e kunkuma, um pó avermelhado; uksitam— 
los; tatah tatah—aqui e ali; núpura-—dos sinos de tornozelos; 
-—muito bela; sifijitaih—com o leve tilintar; visarpati—cami- 
lo; hema-lata—uma trepadeira áurea; ¡va—exatamente como; 

a deusa da fortuna; babhau—parecia ser. 


f TRADUÇÃO 
“Seus dois seios, que eram simétricos e muito bem situados, esta- 
cobertos de polpa de sândalo e pó de kunkuma, e sua cintura 
muito fina. À medida que caminhava de um a outro lugar, com 
sinos de tornozelo tilintando suavemente, ela parecia uma tre- 
ira áurea. 


VERSO 19 


far RR 
EA | 


NRA- 
Ea. AAA 


vilokayanti niravadyam dtmanah 
padam dhruvam cavyabhicari-sad-gunam 
gandharva-siddhasura-yaksa-cârana- 
traipistapeyâdisu nânvavindata 


vilokayanti—observando, examinando; niravadyam-—sem qualquer 
ito; atmanah—para ela própria; padam-—posição; dhruvam— 
a; ca—também; avyabhicari-sat-gunam—sem qualquer mudan- 
ide qualidades; gandharva—entre os habitantes de Gandharvaloka; 
-—os habitantes de Siddhaloka; asura—os demónios; yaksa— 
Yaksas; carana—os habitantes de Caranaloka; traipistapeya- 
lisu—e entre os semideuses; na—não; anvavindata--pôde aceitar 
deles. 
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TRADUÇÃO 
Enquanto caminhava entre os Gandharvas, Yaksas, asuras, Siddhas, 
Cáâranas e cidadãos do céu, Laksmidevi, a deusa da fortuna, exami- 
nava-os minuciosamente, mas não conseguiu encontrar ninguém na- 
turalmente dotado com todas as boas qualidades. Nenhum deles era 
desprovido de defeitos, e, portanto, ela não pôde refugiar-se em 
algum deles. 


SIGNIFICADO 

Laksmidevi, a deusa da fortuna, tendo sido gerada do oceano 
de leite, era filha do oceano. Logo, recebeu ela a permissão de esco- 
lher-seu próprio esposo numa cerimônia svayamvara. Ela examinou 
todos os candidatos, mas não conseguiu encontrar ninguém devida- 
mente qualificado para lhe servir de abrigo. Em outras palavras, 
Naráyana, o legítimo esposo de Laksmi, não pode ser superado por 
ninguém deste mundo material. 


VERSO 20 


ta a ada 

qr mf aa a raia | 
Praia a ama: 

ada Ph EA: ro 


niinam tapo yasya na manyu-nirjayo 
jñanarh kvacit tac ca na sanga-varjitam 
kasin maháms tasya na káma-nirjayah 
sa isvarah kirh parato vyapasrayah 


núnam—decerto; tapah-—austeridade; yasya—de alguém; na— 
não; manyu-ira; nirjayah—dominada; ¡ñanam—conheciment 
kvacit—em alguma pessoa santa; tat—=isto; ca-também; na—nã: 
sanga-varjitam—sem a contaminação da associação; kascit-—alguém; 
mahán—uma pessoa das mais elevadas; tasya—seus; na-—não; 
kâma-—desejos materiais; nirjayah—conquistou; sah-—tal pessoa; 
isvarah-—controlador; kim—como pode ela ser; paratah—de outros; 
vyapasrayah—sob o controle. 





'erso 21] A batedura ocorrida no oceano de leite 


TRADUÇÃO 

Examinando a assembléia, a deusa da fortuna teve o seguinte pen- 

to: Embora tenha se submetido a grandes austeridades, a pessoa 

não conseguiu dominar . Por sua vez, outrem que possui 

imento, não superou os desejos materiais. Há, também, aquele 

é uma grande personalidade, mas não pôde conquistar os dese- 

luxuriosos. Mesmo uma grande personalidade depende de fato- 

alheios à sua vontade. Como, então, pode ela ser o controlador 
mo? 





SIGNIFICADO 

emos aqui uma tentativa através da qual procura-se encontrar 
controlador supremo, o isvara. Todos podem: ser aceitos como 
ras, controladores, mas, mesmo assim, esses controladores são 
olados por outros. Por exemplo, alguém pode ter se submetido 
¡orosas austeridades e, ao cabo de contas, continuar sob. controle 
ira. Através de uma análise minuciosa, observamos que alguém 
¡pre é controlado por outrem. Portanto, a não ser Krsna, a Su- 


Personalidade de Deus, ninguém pode ser o verdadeiro con- 
or. Isto é substanciado nos sastras. ISvarah paramah krsnah: 
é o controlador supremo. Krsna nunca é controlado por ninguém, 

Ele controla todos (sarva-kãrana-kãranam). 


VERSO 21 


A a 
AAA AAA 
Wa sed 
a da agafa: NR 


dharmah kvacit tatra na bhúta-sauhrdam 
tyagah kvacit tatra na mukti-karanam 

viryam na puso “sty aja-vega-niskrtam 
na hi dvittyo guna-sanga-varjitah 


'mah—religiáo; kvacit—alguém pode ter pleno conhecimento 
latra—a partir disso; na—não; bhata-sauhrdam-—amizade com 
entidades vivas; fyagah—renúncia; kvacit—alguém pode 
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possuir; fatra—a partir disso; na—náo; mukti-karanam—a causa 
da liberacáo; viryam—poder; na—náo; pumsah—de pessoa alguma; 
asti—pode haver; aja-vega-niskrtam—a incapacidade de libertar-se 
do poder do tempo; na—nem; hi—na verdade; dvitiyah—o segun- 
do; guna-sanga-varjitah—inteiramente livre da contaminação dos 
modos da natureza. 


TRADUÇÃO 

Embora alguém possua pleno conhecimento da religião, mesmo 
assim, talvez não seja bondoso com todas as entidades vivas. Alguém, 
seja humano ou semideus, pode estar revestido de renúncia, mas 
não é causa de liberação. Alguém pode possuir grande poder e, não 
obstante, ser incapaz de reprimir o poder do tempo eterno. Outrem 
pode estar desapegado do mundo: material, todavia, ele náo pode 
comparar-se á Suprema Personalidade de Deus. Portanto, ninguém 
está inteiramente livre da influéncia dos modos da natureza material. 





SIGNIFICADO 
Neste verso, a afirmagáo dharmah kvacit tatra na bhúta-sauhrdam 
é muito importante. Observamos que existem de fato muitos hindus, 
muçulmanos, cristãos, budistas e religiosos de outros cultos que 
aderem firmemente aos seus princípios religiosos, mas não são equã- 
nimes com todas as entidades vivas. Na verdade, embora professem 
ser religiosos, matam os pobres animais. Tal religião não tem signi- 
ficado. O Srimad-Bhagavatam (1.2.8) diz: 


dharmah svanusthitah pumsam 
visvaksena-kathãsu yah 
notpâdayed yadi ratim 
Srama eva hi kevalam 


Talvez alguém seja muito hábil em seguir os princípios religiosos 
de sua própria seita, porém, se não tiver a tendência de amar a Su- 
prema Personalidade de Deus, sua prática de princípios religiosos é 
mero desperdício de tempo. Todos devem desenvolver a atitude de 
amar Vasudeva (vasudevah sarvam iti sa mahatmã sudurlabhah). 
Caracteriza o devoto o fato de ele ser amigo de todos (suhrdam 
sarva-bhatânâm). Um devoto jamais permitirá que um pobre animal 


22] A batedura ocorrida no oceano de leite 


ja morto em nome da religião. Esta é a diferença entre alguém su- 

icialmente religioso e um verdadeiro devoto da Suprema: Perso- 
idade de Deus: 

amos que tem havido muitos grandes heróis na história, 

eles não conseguiram escapar das:mãos cruéis da morte. Quando 

na vem sob a forma da morte, nem mesmo o maior dos:heróis 


de escapar ao poderoso governo exercido pela Suprema Persona- 


le de Deus. O próprio Krsna descreve isto: mrtyuh sarva-haras 

am. O Senhor, aparecendo como a morte, arrebata o aparente 

Nem mesmo Hiranyakasipu pôde salvar-se quando 

simhadeva apareceu-lhe como a morte. A força material de alguém 
a é diante da força da Suprema Personalidade de Deus. 


VERSO 22 


ea A a 
mha aeaa a Aaa: | 


qd pa a disuago: 
BARS: na a miga fé mia RR 


kvacic cirayur na hi Sila-mangalam 
kvacit tad apy asti na vedyam yusah 

yatrobhayam kutra ca so "py amangalah 
sumangalah kasca na kanksate hi mam 


Kkvacit—alguém; cira-ayuh—tem uma longa duracáo de vida; na— 
hi—na verdade; sila-margalam —comportamento exemplar ou 
htura; kvacit—alguém; tat api—embora possuindo bom compor- 
mento; asti—é; na—não; vedyam âàyusah-—ciente da duração de 
; vatra ubhayam—se existem ambos (comportamento e ventu- 
Kutra-—em alguma parte; ca—também; sah-—essa pessoa; api— 
'a; amangalah--um pouco inauspiciosa em algum outro por- 
su-mangalah—auspicioso em todos os aspectos; kasca— 

ém; na-—náo; kanksate—deseja; hi—na verdade; mám—a Mim. 


TRADUÇÃO 
ibora alguém possua longevidade, mesmo assim, talvez não dis- 
ja de comportamento exemplar. Outrem talvez conte com boa 
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fortuna e manifeste comportamento exemplar, mas a duração de 
sua vida não é perene, Embora semideuses tais como o Senhor Si 
tenham vida eterna, eles têm hábitos inauspiciosos, tais como viver 
em crematórios. E mesmo que outros sejam bem qualificados em 


todos os sentidos, eles não são devotos da Suprema Personalidade 
de Deus. 





VERSO 23 


a aaa 
ERRATA | 
a ama 
um gge Ra 13I 


evam vimrsyâvyabhicari-sad-gunair 
vara nijaikasrayatayagunasrayam 

vavre varam sarva-gunair apeksitam 
ramã mukundam nirapeksam Ipsitam 


evam-—dessa maneira; vimr$ya—após plena deliberação; avyabhi- 
cari-sat-gunaih—-com qualidades transcendentais extraordinárias; 
varam_—superior; nija-eka-asrayataya—porque possui todas as boas 
qualidades e é independente de outros; aguna-asrayam—o reservató- 
rio de todas as qualidades transcendentais; vavre—aceitou; varam— 
como noivo; sarva-gunaih-—com todas as qualidades transcenden- 
tais; apeksitam-— revestido; rama-—a deusa da fortuna; mukundam-—a 
Mukunda; nirapeksam—embora Ele náo carecesse dela; ipsitam—o 
mais cobigado. 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi prosseguiu: Dessa maneira, após plena delibe- 
ração, a deusa da fortuna aceitou Mukunda como seu esposo porque, 
embora Ele seja independente e não precise dela, possui todas as 
qualidades transcendentais e poderes místicos e, portanto, é o mais 
cobiçado. 
SIGNIFICADO 
Mukunda, a Suprema Personalidade de Deus, é auto-suficiente. 
Uma vez que Ele é plenamente independente, não precisa do apoio 
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companhia de Laksmidevi. Entretanto, Laksmidevi, a deusa da 
juna, aceitou-O como seu esposo. 


VERSO 24 


careanfinaanãa ara Rg 


tasyârmsa-desa usatirh nava-kahja-mãlam 
mãdyan-madhuvrata-variitha-giropaghustâm 

tasthau nidhãya nikate tad-urah sva-dhâma 
savrida-hása-vikasan-nayanena yáta 


-—dEle (a Suprema Personalidade de Deus); amsa-dese— 
os ombros; usatim—muito bela; nava—novas; kañja-málam— 
landa de flores de lótus; mádyat—enlouquecidos; madhuvrata- 
|-—de zangões; girá-—com a vibração; upaghustâm-—cercada 
seu zumbido; tasthau—permaneceu; nidhaya—após pór a guir- 
 nikate—nas proximidades do; tat-urah—peito do Senhor; 
Ihama—seu verdadeiro refúgio; sa-vrida-hasa—sorrindo com re- 
y vikasat—brilhantes; nayanena—com os olhos; yafa—assim 





TRADUGÁO 
'Aproximando-se da Suprema Personalidade de Deus, a deusa da 
ma pôs em Seus ombros uma guirlanda de flores de lótus há 
o desabrochadas e que estava rodeada por zangões que zumbiam 
busca de mel. Depois, esperando obter um lugar ao peito do 
s ela ficou postada ao Seu lado, com seu rosto apresentan- 
um sorriso recatado. 


VERSO 25 


airada sta sem 
afasta mA figa: | 
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rem sau amada frtgia 
qa fada RARA NA 


tasyah sriyas tri-jagato janako jananyã 
vakso nivasam akarot paramar vibhiteh 

Srih sváh prajah sakarunena niriksanena 
yatra sthitaidhayata sadhipatims tri-lokan 


tasyâh—dela; sriyah—a deusa da fortuna; tri-jagatah—dos trés 
mundos; janakah—o pai; jananyah—da mãe; vaksah—peito; nivã- 
sam-—residência; «akarot—fez; paramam—suprema; vibhiiteh—da 
opulenta; Srih-—a deusa da fortuna; svah—próprios; prajah—descen- 
dentes; sa-karunena—com misericórdia propícia; niriksanena—lan- 
çando o olhar para; yatra—onde; sthita—permanecendo; aidhayata— 
aumentou; sa-adhipatin—com os grandes administradores e líderes 
trilokan—os três mundos. 








TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus é o pai dos três mundos e Seu 
peito é a residência de mãe Laksmi, a deusa da fortuna, a proprietá- 
ria de todas as opulências. Através de seu olhar favorável e miseri- 
cordioso, a deusa da fortuna pode aumentar a opulência dos três 
mundos, bem como de seus habitantes e administradores, os semideuses. 


SIGNIFICADO 

Deacordo com o desejo de Laksmideviy a deusa da fortuna, a Su- 
prema Personalidade de Deus fez de Seu peito a residência dela para 
que, através de seu olhar, ela pudesse favorecer a todos, incluindo 
os'semideuses e os seres humanos comuns. Em outras palavras, como 
permanece no peito de Nárayana, a deusa da fortuna naturalmente 
vê qualquer devoto que adora Naráyana. Quando a deusa da fortuna 
percebe que há um devoto que se prontifica a prestar serviço devo- 
cional a Náráyana, ela tem inclinação natural para abençoar o devo- 
to, outorgando-lhe todas as opulências. Os karmis tentam receber 
o favor e a misericórdia de Laksmi, porém, como não são devotos de 
Nãrayana, sua opulência é fugaz. A opulência dos devotos que são 
apegados a servir Nárayana náo é como a opuléncia dos karmis, 
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isa opulência dos devotos é tão permanente como a opulência 
próprio Nārāyana. 


VERSO 26 


again Rai gg: aa: 
amai ai gaat manga NREN 


Sankha-tiirya-mrdangânam 
vaditranam prthuh svandh 

devanuganám sastrinám 
nrtyatam gayatâm abhit 


sankha—búzios; tiirya—cornetas; mrdangânim—e de diferen- 
espécies de tambores; vaditranam-—dos instrumentos musicais; 
huh—muito grande; svanah—som; deva-anugánám—os habi- 
tes dos planetas superiores como os Gandharvas e Cáranas, que 
uem os semideuses;' sa-strindm—juntamente com suas próprias 
; nrtyatam— ocupados em dançar; gâyatâm—e em cantar; 
Wit—ficaram. 


ha TRADUÇÃO 

Os habitantes de Gandharvaloka e Cáranaloka aproveitaram-se 
da oportunidade para tocar seus instrumentos musicais, tais 
búzios, cornetas e tambores. Eles começaram a dançar e cantar 
ente com suas esposas. 


VERSO 27 


aaa A figa frag | 
Roda: guia: 1291 


brahma-rudrangiro-mukhyâh 
sarve visva-srjo vibhum 

idire 'vitathair mantrais 
tal-lingaih puspa-varsinah 


ma Senhor Brahma; rudra—Senhor Siva; angirah-—o grande 
Angirã Muni; mukhyãh—encabeçados por; sarve—todos eles; 
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visva-srjah-—os diretores da administração universal; vibhum-—a gran- 
diosa personalidade; idire—adoraram; avitathaih—real; mantraih— 
louvando; tat-lingaih—adorando a Suprema Personalidade de Deus; 
puspa-varsinah—derramando torrentes de flores. 


TRADUÇÃO 
O Senhor Brahma, o Senhor Siva, o grande sábio Angirã e direto- 
res semelhantes da administração universal derramaram uma chuva 


de flores e cantaram mantras anunciando as glórias transcendentais 
da Suprema Personalidade de Deus. 


VERSO 28 


PARA. ZI RIA: a | 
Ma far RA quem nte) 


srivavalokita devah 
saprajapatayah prajah 

Siladi-guna-sampanná 
lebhire nirvrtirh parâm 


Sriya—pela deusa da fortuna, Laksmi; avalokitah—sendo vistos 
com misericórdia favorável; devah—todos os semideuses; sa-prajâpa- 
tayah—com todos os prajapatis; prajah—e suas geracdes; Sila-adi- 
guna-sampannãh-=todos abençoados com comportamento exemplar 
e boas características; lebhire—alcangaram; nirvrtim—a satisfação; 
parâm-—última. 


TRADUÇÃO 

Todos os semideuses, juntamente com os prajāpatis e seus descen- 
dentes, tendo sido abençoados pelo olhar que Lakşmijīi lançou sobre 
eles, foram imediatamente agraciados com comportamento exem- 
plar e qualidades transcendentais. Assim, eles ficaram muito satisfeitos. 


VERSO 29 


Raa a 1 AG ATN: | 
aqu fra SE AAA: IRRI 
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nihsattva lolupa rajan 
nirudyogã gata-trapãh 
yadã copeksitã laksmya 
' babhúvur daitya-danavah 
» 
"nihsattvah—sem força; lolupãh-—muito cobiçosos; rajan—ó rei; 
irudyogah—frustrados; gata-trapah—insolentes; yadá—quando; 
também; upeksitah—preteridos; laksmyã-=pela deusa da fortu- 
: babhiivuh-—eles tornaram-se; daitya-dânavãh—os demônios e os 
sasas. 


TRADUÇÃO 
Ó rei, como foram negligenciados pela deusa da fortuna, os de- 
los e Ráksasas ficaram deprimidos, confusos e frustrados, e, 
|, tornaram-se insolentes. 


VERSO 30 


AA AAN RR | 
ag aga RRA Ro 


athásid varuni devi 
kanyã kamala-locanã 

asurã jagrhus tâm vai 
harer anumatena te 


atha—depois disso (após o aparecimento da deusa da fortuna); 
houve; vãruni—Váruni; devi—a semideusa que controla os be- 
ões; kanya—uma jovem garota; kamala-locana—de olhos de 
; asurãh—os demônios; jagrhuh-—aceitaram; tâm-—a ela; vai— 
verdade; hareh—da Suprema Personalidade de Deus; anumate- 
pela ordem; te—eles (os demônios). 


TRADUÇÃO 
seguida, apareceu Váruni, a deusa de olhos de lótus que con- 
os beberrões. Com a permissão da Suprema Personalidade de 
, Krsna, os demônios, encabeçados por Bali Mahárája, apos- 
-se dessa jovem garota. 
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VERSO 31 


ARA AA 
TARMA gua ga: 113211 


athodadher mathyamanát 
kasyapair amrtarthibhih 

udatisthan maharaja 
purusah paramâdbhutah 


atha—depois disso; udadheh—do oceano de leite; mathyamanat—en- 
quanto estava sendo batido; kasyapaih-—pelos filhos de Kasyapa, a 
saber, os semideuses e os demónios; amrta-arthibhih—ansiosos por 
obter néctar através da batedura; udatisthat—apareceu; maháraja— 
ó rei; purusah—um varáo; parama—sobremaneira; adbhutah— 
maravilhoso. 


TRADUÇÃO 
Ó rei, depois disso, enquanto os filhos de Kasyapa, tanto os de- 
mônios quanto os semideuses, estavam ocupados em bater o oceano 
de leite, um maravilhoso varão apareceu. 


VERSO 32 


¿mas soga | 
amamen: aA angia: NRI 


dirgha-pivara-dor-dandah 
kambu-grivo “runeksanah 

Syâmalas tarunah sragvi 
sarvabharana-bhiisitah 


dirgha—longos; pivara—vigorosos e fortes; doh-dandah—os braços; 
kambu--comoó um búzio; grivah—o pescoço; aruna-iksanah-—olhos 
avermelhados; $yamalah—tez enegrecida; tarunah-—muito jovem; 
sragvi—usando uma guirlanda de flores; sarva—todo; abharana— 
com ornamentos; bhúsitah—decorado. 
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TRADUÇÃO 
Sua constituição física era muito forte; seus braços eram longos, 
rosos e robustos; seu pescoço, que estava marcado com três linhas, 
ia um búzio; seus olhos eram avermelhados; e sua tez, ene- 
ida. Ele era muito jovem, estava enguirlandado com flores, e 
jo o seu corpo estava decorado com vários adornos. 


VERSO 33 

GATO MENE: ABLA: | 
farra qa: efa: | 
apaga ia RI 


pita-vasã mahoraskah 
sumrsta-mani-kundalah 

snigdha-kuricita-kesânta- 
subhagah simha-vikramah 

amrtapirna-kalasarn 
bibhrad valaya-bhúsitah 


pita-vasâh—usando roupas amarelas; maha-uraskah—seu peito 
muito largo; su-mrsta-mani-kundalah--cujos brincos eram bem 
idos e feitos de pérolas; snigdha—polidos; kuricita-kesa—cabelos 
ulados; anta—no fim; su-bhagah—separados e belos; sirmha- 
imah—forte como um leão; amrta—com néctar; apiirna—cheia 
a borda; kalasam—uma jarra; bibhrat—movendo-se; valaya— 
braceletes; bhisitah—decorado. 





TRADUÇÃO 
Ele vestia-se de roupas amarelas e usava brincos resplandecentes 
polidos, feitos de pérolas. As pontas de seu cabelo estavam untadas 
óleo, e seu peito era muito largo. Seu corpo possuía todos os 
físicos favoráveis, ele era vigoroso e forte como um leão, e 
a decorado com braceletes. Em sua mão, ele carregava uma 
que estava abarrotada de néctar. 
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VERSO 34 


a à anaa: aiT: 
yaani AAA 113811 


sa vai bhagavatah saksad 
visnor amsamsa-sambhavah 

dhanvantarir iti khyáta 
ayur-veda-drg ijya-bhak 


sah—ele; vai—na verdade; bhagavatah—da Suprema Personalidade 
de Deus; saksãt-—diretamente; visnoh—do .Senhor Visnu; amsa- 
amsa-sambhavah—encarnacáo da porção plenária de uma porção 
plenária; dhanvantarih—Dhanvantari; iti—assim; khyatah-—célebre; 
âyuh-veda-drk-— plenamente versado na ciência médica; ijya-bhãk-—um 
dos semideuses elegíveis a compartilhar do benifício dos sacrifícios. 





TRADUÇÃO 
Essa pessoa era Dhanvantari, uma porção plenária de uma porção 
plenária do Senhor Visqu. Ele era muito versado na ciência da me- 
dicina, e, como um dos semideuses, tinha permissão de receber uma 
parte dos sacrifícios. 


SIGNIFICADO 
Srila Madhvacarya observa: 
tesâm satyãc calanârtham 
harir dhanvantarir vibhuh 
samartho “py asurânam tu 
sva-hastâd amucat sudham 


Dhanvantari, que carregava uma jarra contendo néctar, era uma en- 
carnação plenária da Suprema Personalidade de Deus; porém, embo- 
ra ele fosse muito forte, os asuras conseguiram arrancar a jarra de 
néctar de suas mãos. 


VERSO 35 


aang: ai EA | 
Raa: adataf qo dara 1341 


A batedura ocorrida no oceano de leite 


tam alokyâsurãh sarve 
kalasarn camrtabhrtam 

lipsantah sarva-vastâni 
Kkalasarh tarasaharan 


tam—a ele; alokya—vendo; asurah—os demónios; sarve—todos 
; kalasam—o recipiente de néctar; ca—também; amrta-abhrtam— 
lo de néctar; lipsantah—almejando; sarva-vastiini—todos os 
jetos; kalasam—a jarra; tarasa—imediatamente; aharan—arreba- 





TRADUÇÃO 
“Ao verem Dhanvantari carregando a jarra de néctar, os demô- 
, desejando obter a jarra e seu conteúdo, imediatamente arreba- 
-na à força. 


VERSO 36 
ARS AAA | 


RAR a UA: 12611 


niyamâne 'surais tasmin 
kalase "mrta-bhajane 

visanna-manaso devã 
harir Saranam ayayuh 


niyamáne—sendo carregada; asuraih—pelos demónios; tasmin— 
ela; kalase—jarra;' amrta-bhajane—contendo néctar; visanna- 
asah—com a mente pesarosa; devah—todos os semideuses; 
im—ao Senhor Supremo; Saranam—para refugiarem-se; dyayuh— 
am. 


TRADUÇÃO 
Quando a jarra de néctar foi levada pelos demônios, os semideu- 
ficaram melancólicos. Daí; buscaram refúgio nos pés de lótus 
Suprema Personalidade de Deus, Hari. 
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VERSO 37 


E ARA AAA | 
qa sd ar ARA 113011 


iti tad-dainyam alokya 
bhagavan bhrtya-kâma-krt 

má khidyata mitho "rtham vah 
sádhayisye sva-mayayd 


iti—dessa maneira; fat—dos semideuses; dainyam—melancolia; 
álokya—vendo; bhagavân—a Suprema Personalidade de Deus; 
bhrtya-kâma-krt—que sempre está disposto a satisfazer o desejo de 
Seus servos; imã khidyata-—não fiqueis pesarosos; mithah-—através 
de uma: desavença; artham-—a fim de obter o néctar; vah—para 
todos vós; sadhayisye—executarei; sva-mãyayã-—mediante Minha 
própria energia. 


TRADUÇÃO 
Ao ver que os semideuses estavam tristes, a Suprema Personalidade 
de Deus, que sempre deseja satisfazer as ambições de todos os devo- 
tos, disse-lhes; “Não fiqueis pesarosos. Através de Minha própria 
energia, deixarei os demônios confusos, criando uma desavença 
entre eles. Dessa maneira, satisfarei vosso desejo de obter o néctar.” 





VERSO 38 


fra opa al | 
sé ué da a a AN 


mithah kalir abhút tesamñ 
tad-arthe tarsa-cetasám 

aharh piúrvam aham piirvam 
na tvam na tvam iti prabho 


mithah—entre eles; kalih-—discórdia e-desavença; abhat-=houve; 
tesâm-de-todos eles; tat=arthe—por causa do néctar; tarsa-ceta- 
sâm-—confundidos no coração e na alma pela energia ilusória de 
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isnu; aham—eu; piárvam—primeiro; aham-=eu; piirvam—primei- 
O; na—náo; tvam—tu; na—náo; tvam—tu; iti—assim; prabho—ó 





TRADUÇÃO 


Ó rei, surgiu então entre os demônios uma discórdia através da 


procurava-se definir quem deveria beber o néctar primeiro. 
“Não podes bebê-lo primeiro. Eu devo bebê- 
primeiro. Primeiro eu, não tu!” 
1 
i SIGNIFICADO 
Este é o sintoma dos demônios. O primeiro interesse de um não- 
evoto é como obter seu imediato gozo dos sentidos, ao passo que 


| primeiro interesse do devoto é satisfazer o Senhor. Esta é a dife- 


a entre o devoto e o não-devoto. Neste mundo material, onde 
aioria das pessoas não são devotos, elas regularmente competem, 
utam, discordam e guerreiam entre si, pois todos querem desfrutar 
Satisfazer seus próprios sentidos. Portanto, enquanto esses demô- 
los não se tornarem conscientes de Krsna nem aprenderem a sa- 
zeros sentidos do Senhor, não poderá reinar paz na sociedade 
a-ou em qualquer sociedade, mesmo na dos semideuses. Os 

ses edevotos, entretanto, rendem-se sempre aos pés de lótus 

b Senhor, e, com isto, © Senhor sempre está ansioso por satisfazer- 
es'as ambições. Enquanto os demônios lutam para satisfazer seus 
úprios sentidos, os devotos ocupam-se em serviço devocional para 
isfazer os sentidos do Senhor. Os membros do movimento da 
iência de Krsna devem ficar alertas quanto a este ponto, e, 
tão, sua pregação no movimento da consciência de Krsna será exitosa. 





VERSOS 39—40 


| 
UR 
l 
Moll 


devãh svam bhagam arhanti 
ye tulyayasa-hetavah 
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satra-yaga ivaitasminn 
esa dharmah sanátanah 


iti sván pratyasedhan vai 
daiteyã jata-matsarãh 

durbalah prabalan rajan 
grhita-kalasan muhuh 


deváh—os semideuses; svam bhagam—sua própria parte; arhanti— 
merecem receber; ye—todos aqueles que; fulya-2yasa-hetavah—que 
fizeram o mesmo esforço; satra-yãge—na realização de sacrifícios; 
iva—igualmente; efasmin—neste assunto; esah—isto; dharmah—reli- 
giño; sanátanah—eterna; ¡ti—assim; sván—entre eles; pratyasedhan— 
proibiram-se mutuamente; vai—na verdade; daiteyah—os filhos de 
Diti; jata-matsarah—invejosos; durbalah—fracos; prabalan—a forga; 
rajan—6 xei; grhita—possuindo; kalasán—a: jarra contendo néctar; 
muhuh-—constantemente. 





TRADUÇÃO 
Alguns demônios disseram: ““Todos os semideuses participaram 
do processo de bater o oceano de leite. De acordo com o sistema re- 
ligioso eterno, é justo que os semideuses também recebam uma parte 
do néctar, visto que todos têm o mesmo direito de tomar parte em 
qualquer sacrifício público,” Ó rei, dessa maneira, os demônios 
mais fracos proibiram os demônios mais fortes de tomarem o néctar. 


SIGNIFICADO 
Desejando tomar o néctar, aqueles demônios que eram: menos 
fortes falaram a favor dos semideuses. Os Daityas mais fracos natu- 
ralmente posicionaram-se em prol dos semideuses porque desejavam 
impedir que os Daityas mais fortes bebessem sozinhos o néctar e 
não o repartissem. Dessa-maneira, surgiram discórdia e problemas 
na medida em que eles proibiam-se mutuamente de beber o néctar. 


VERSOS 41—46 


aa o aa | 
AEREA A ORA MI 


A batedura ocorrida no oceano: de leite 


midani EA | 
ARA GRA 1192 
AAA | 


JAMES 1123 
rl 
api bs GARA, 112811 
farra 1 
aem AAA Mel 


al 
AAA AAA ES IVA 


etasminn antare visnuh 
sarvopaya-vid Isvarah 

vosid-râpam anirdesyarh 
dadhãra paramadbhutam 


preksaniyotpala-$yamam 
sarvavayava-sundaram 

samána-karnábharanam 
sukapolonnasánanam 


nava-yauvana-nirvrita- 
stana-bhãra-krsodaram 

mukhamodanuraktali- 
jhankarodvigna-locanam 


bibhrat sukesa-bharena 
malâm utphulla-mallikâm 

sugriva-kanthabharanam 
su-bhujangada-bhúsitam 


virajambara-samvita- 
nitamba-dvipa-Sobhaya 

kañcya pravilasad-valgu- 
calac-carana-núpuram 
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savrida-smita-viksipta- 
bhri-vilasâvalokanaih 

daitya-yatha-pa-cetahsu 
kamam uddipayan muhuh 


etasmin antare—após este incidente; visnuh—Senhor Visnu; sarva- 
upaya-vit—aquele que sabe como lidar com diferentes situacóes; T$- 
varah—o controlador supremo; Yosit-ripam—a forma de uma bela 
mulher; anirdesyam—ninguém conseguia determinar quem era Ela; 
dadhara—assumiu; parama-—supremamente; adbhutam-—maravilho- 
sa; preksantya—agradável de ser contemplada; utpala-$yâmam-—es- 
cura como um lótus recém-desabrochado; sarva—todas; avayava—as 
partes do corpo; sundaram-—muito belas; samana- distribuídas sob 
medida; karna-àbharanam—ornamentos nas orelhas; su-kapola— 
maçãs do rosto muito formosas; unnasa-Ananam—um nariz arrebitado 
em Seu rosto; nava-yauvana—com juventude “brotando; nirvrita- 
stana—seios náo agitados; bhára—peso; krsa—muito tênue e fina; 
udaram—cintura; mukha=rosto; amoda=causando prazer; anurak- 
ta—atraía; ali—zangdes; jhankara—zumbindo; udvigna—de ansieda- 
de; locanam—Seus olhos; bibkrat—movendo-se; su-kesa-bhárena—= 
pelo peso do belo cabelo; malam-—com uma guirlanda de flores; 
utphulla-mallikam—feita de flores mallika completamente desabro- 
chadas; su-griva-—um pescoço atraente; kantha-abharanam-—enfeitado 
com belas jóias; su-bhuja-—braços muito belos; argada-bhiisitam— 
enfeitados com braceletes; viraja-ambara—roupa muito limpa; sarit- 
vita—espalhados; nitamba-seios;dvipa—parecendo uma ilha; 
Sobhaya-—através dessa beleza; kaficyá-—o cinto na cintura; pravila- 
sat—espalhando-se; valgu—muito bela; calat-tarana-nipuram—sinos 
de tornozelos móveis; sa-vrida-smita—sorrindo com recato; viksipta— 
olhando; bhri-vilasa-—atividades das sobrancelhas; avalokanaih—lan- 
çando olhares para; daitya-yitha-pa—os líderes dos demônios; ce- 
tahsu-—no âmago do coração; kamam-—desejo luxurioso; uddipayat— 
despertando; muhuh—constantemente: 


TRADUÇÃO 
Visnu, a Suprema Personalidade de Deus, que pode anular qual- 
quer situação desfavorável, assumiu então a forma de uma belis- 
sima mulher. Esta encarnação 'de mulher, Mohini-múrti, era muito 
agradável para a mente. Sua tez assemelhava-se à cor de um lótus 
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do recém-desabrochado, e todas as partes de Seu corpo eram 

nte distribuídas. Ambas as Suas orelhas estayam decoradas 
brincos, as maçãs de Seu rosto eram muito formosas, Seu nariz 
arrebitado e Seu rosto cheio de brilho juvenil. Seus largos seios 
m Sua cintura parecer muito fina. Atraídos pelo aroma de Seu 

o e de Seu corpo, os zangões zumbiam em volta dEla, e, assim, 
olhós permaneciam irrequietos. Seu cabelo, que era sobrema- 
belo, estava enguirlandado com flores mallikã. Seu pescoço 


Irativamente construído estava decorado com um colar e outros 


preços, Seus braços estavam decorados com braceletes, Seu corpo 
erto com um sari limpo, e Seus seios pareciam ilhas num oceano 
beleza. Suas pernas estavam decoradas com sinos de tornozelo. 
do aos movimentos produzidos por Suas sobrancelhas à medi- 
que Ela sorria com recato e olhava para os demônios, todos os 


lemônios ficaram tomados de desejos luxuriosos, e cada um deles 


ou possuí-lA. 


SIGNIFICADO 


“Pelo fato de o Senhor Supremo assumir a forma de uma bela 
u para despertar os desejos luxuriosos dos demônios, faz-se 
uma descrição completa de Sua notável beleza. 


este ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Oita- 
Canto, Oitavo Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitulado “A 
edura ocorrida no oceano de leite.” 














CAPÍTULO NOVE 


O Senhor encarna como Mohini-múrti 
























Este capítulo descreve como os demônios, sentindo-se encantados 
com a beleza da forma de Mohini, concordaram em ceder o recipien- 
le de néctar a Mohinidevi, que, com muito tato, entregou-o aos se- 


- Quando os demônios haviam tomado posse da jarra de néctar, 
jovem mulher extraordinariamente bela apareceu diante deles. 
'odos os demônios ficaram cativos da beleza da jovem e apegaram- 
a Ela. Daí, visto que os demônios estavam lutando entre si para 
se definisse quem deveria ficar com o néctar, eles escolheram 
a bela mulher como mediadora da questão. Aproveitando-Se 
fraqueza dos demônios, Mohini, a encarnação da Suprema 
onalidade de Deus, conseguiu fazê-los prometer que não se re- 

am a aceitar nenhuma decisão que Ela tomasse. Depois que 
ps demônios fizeram esta promessa, a bela mulher, Mohini-múrti, 
tou que os semideuses e os demônios se sentassem em várias 
iras para que Ela pudesse distribuir o néctar. Ela sabia que os de- 
nios eram deveras indignos de beber o néctar. Portanto, enganan- 
» ela distribuiu todo o néctar aos semideuses. Ao verem esta 
trapaça de Mohini-múrti, os demônios permaneceram silenciosos. 
Mas um deles, chamado Râhu, vestiu-se como um semideus e 
entou-se na ala dos semideuses. Ele sentou-se ao lado do Sol e da 






































e de Deus imediatamente cortou a cabeça do demônio. Rahu, 
anto, já havia experimentado o. néctar, e, portanto, embora 
dece pada, sua cabeça permaneceu viva. Depois que os semideuses 
aram de beber o néctar, a Suprema Personalidade de Deus as- 
Sua própria forma: Sukadeva Gosvâmi conclui este capítulo 
escrevendo quão poderosa é a glorificação dos santos nomes, pas- 

empos e parafernália da Suprema Personalidade de Deus. 
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| VERSO 1 


TR TIA 
Asiria! 
EA UM 


sSrissuka uvãca: 
te 'nyonyato 'surãh patram 
harantas tyakta-sauhrdah 
ksipanto dasyu-dharmâna 
ayantim dadrsuh striyam 


sSri-Sukah uvaca-—Srr Sukadeva Gosvami disse; te—os demônios; 
anyonyatah—entre si; asurâh—os demônios; pãtram—o recipiente 
de néctar; harantah—agarrando uns dos outros; tyakta-sauhrdâh — 
ficaram inimigos uns dos outros; ksipantah-—as vezes, largando; 
dasyu-dharmanah—as vezes, arrancando como ladrões; ayântim— 
adiantando-Se; dadrsuh—yiram; strivam-—uma belíssima mulher 
atraente. 





TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvámi disse: Em seguida, os demônios ficaram inimi- 
gos uns dos outros. Largando e agarrando o recipiente de néctar, 
eles destruíram seus laços de amizade. Neste ínterim, avistaram uma 
belíssima jovem vindo em sua direção. 





VERSO 2 


ARA A ARA A A 
so A naiga arpa Rd 


aho ripam aho dháma 
aho asya nava vayah 

iti te tâm abhidrutya 
papracchur jata-hre-chayâh 


aho—quáo maravilhosa; ripam-—Sua beleza; aho—quão mara- 
vilhoso; dhâma-—o brilho do Seu corpo; aho—quão maravilhosa; 
asyah—da Sua; navam—nova; vayah-—bela idade; iti—dessa maneira; 
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aqueles demónios; fam—á bela mulher; abhidrutya—indo ao 
tu encontro rapidamente; papracchuh—perguntaram-Lhe; jata-, 
ah—seus coragóes estando cheios de luxúria, querendo desfrutá-lA. 


TRADUÇÃO 
Ao verem a bela mulher, os demônios disseram: “Oh! quão mara- 
ilhosa é a Sua beleza, quão maravilhoso o brilho do Seu corpo, e 
o maravilhosa a beleza de Sua idade juvenil!” Falando dessa 
ira, eles rapidamente abordaram-nA,, cheios de desejos luxurio- 
s de desfrutá-lA, e começaram a fazer-Lhe muitas perguntas. 


VERSO 3 


ada RR 
aaa maia 3 


kã tvam kanija-palasaksi 
kuto vā kim cikīrsasi 

kasyási vada vámoru 
mathnativa manámsi nah 


=ka—quem; tvam—és Tu; kañja-palasa-aksi—tendo olhos como 
| pétalas de um lótus; kutah—de onde; vá—ou; kim ciktrsasi— 
al o propósito que Te trouxe até aqui; kasya—de quem; asi—per- 
vada—por favor, dize-nos; vâma-iiru—ó pessoa de coxas 
ordinariamente belas; mathnati—agitando; iva--como; ma- 
si=-dentro de nossas mentes; nah-—nossas. 


TRADUÇÃO 
ó garota maravilhosamente bela! Teus olhos são tão belos que pa- 
cem as pétalas de uma flor de lótus. Quem és? De onde vens? 
n que objetivo vieste até aqui e a quem pertences? Ó pessoa de 
ixas extraordinariamente belas, nossas mentes estão ficando agita- 
pelo simples fato de Te vermos. 





ad SIGNIFICADO 

Os demônios perguntaram à garota maravilhosamente bela: “A 

em pertences?” Supõe-se que a mulher pertença ao seu pai antes 
amento, ao seu esposo após o casamento, e aos seus filhos 
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crescidos quando ela atingir a velhice, Com relação a esta pergunta, 
Srila Visvanâtha Cakravarti Thakura diz que a pergunta “A quem 
pertences?” significa “De quem és filha?” Uma vez que os demô- 
nios puderam perceber que a bela garota ainda era solteira, todos 
desejavam casar-se com ela. Foi por isso que eles perguntaram: 
““De-quem és filha?” 


VERSO 4 


a ama: fanal: | 
ra ar a A e 


na vayam tvâmarair daityaih 
siddha-gandharva-câranaih 

náasprsta-púrvám janimo 
lokesais ca kuto nrbhih 


na—náo somos; vayam-—nós; tvá—a ti; amaraih—pelos semideu- 
ses; daityaih—pelos demónios; siddha—pelos Siddhas; gandharva— 
pelos Gandharvas; caranaih—e pelos Cáranas; na—não; asprsta- 
púrvam—jamais desfrutada ou tocada por alguém; janimah—conhe- 
cemos exatamente; Joka-i$aih—pelos vários diretores do Universo; 
ca—também; kutah—que dizer de; nrbhih—pela sociedade humana. 


TRADUÇÃO 
Se nem mesmo os semideuses, demônios, Siddhas, Gandharvas, 
Câranas e os vários diretores do Universo, os Prajápatis, consegui- 
ram Te tocar antes, que dizer, então, dos seres humanos? Ninguém 
deve ficar pensando que somos incapazes de compreender Tua iden- 

tidade, 

SIGNIFICADO 
Mesmo os asuras seguiam a etiqueta de que, ao dirigir-se a uma 
mulher casada, não se deve ter luxúria. O grande ensaísta Cânakya 
Pandita diz que mãtrvat para-dâresu: deve-se considerar a esposa 
alheia como sendo a própria mãe. Os asuras, os demônios, fiaram- 
se de que a bela jovem, Mohini-mirti, que aparecera diante deles, 
obviamente não era casada. Portanto, eles admitiram que ninguém 
no mundo, incluindo os semideuses, os Gandharvas, os Cáranas e 
os Siddhas, jamais havia tocado nEla. Os demônios sabiam que a 
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era solteira, e, portanto, ousaram dirigir-se a Ela. Eles supu- 
que a jovem, Mohini-múrti, tinha ido até àquelas paragens 
uie queria encontrar um esposo entre todas as pessoas ali presen- 
(os Daityas, os semideuses, os Gandharvas e assim por diante). 


VERSO 5 
ada Afim aa; Afif cora | 
rea Rd A IM 


núnam tvam vidhinã subhrah 
presitâsi Saririnam 

sarvendriya-manah-pritim 
vidhatum saghrnena kim 


niinam-—na verdade; fvam-—Tu; vidhinã--pela Providência; su- 
h pessoa de sobrancelhas encantadoras; presita-—enviada; 
lecerto és assim; Saririnam—de todas as entidades vivas corpo- 
ficadas; sarva—todos; indriya—dos sentidos; manah—e da mente; 
fim—o que agrada; vidhatum-—para administrar; sa-ghrnena— 
Sua imotivada misericórdia; kim-—se. 





TRADUÇÃO 
Ó formosa jovem de sobrancelhas encantadoras, decerto a Provi- 
, por Sua misericórdia imotivada, enviou-Te para satisfazer 
sentidos e as mentes de todos nós. Não é verdade? 


VERSO 6 


aa Afa | 
aia a a E 


sá tvañ nah spardhamánánám 
eka-vastuni manini 

jñatinam baddha-veiranam 
sam vidhatsva sumadhyame 


ue és como tal; tvam—Tu; nah—de todos nós, os demónios; 
lhamânânam-—daqueles que estão se-tornando cada vez mais 
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inimigos; eka-vastuni—em um impasse (a jarra de néctar); mánini— 
ó pessoa que é belíssima em Sua posicáo prestigiosa; ¡Aatinam—= 
entre nossos membros familiares; baddha-vairânam-—tornando-nos 
cada vez mais inimigos; dam-—ventura; vidhatsva-—deves executar; 
su-madhyame-—ó bela mulher de cintura fina. 


TRADUÇÃO 
Acontece que estamos todos envoltos em inimizade mútua devido 
ao seguinte impasse — a jarra de néctar. Embora tenhamos na: 
do na mesma família, estamo-nos tornando cada vez mais hosti 
Ó mulher de cintura fina, que és tão bela em tua posição prestigio- 
sa, pedimos-Te que, portanto, nos faças o favor de resolver nossa 
contenda. 





SIGNIFICADO 
Os demônios compreenderam que a bela mulher havia atraído a 
atenção: de todos eles. Portanto, eles unanimemente pediram-Lhe 
que Se tornasse o árbitro para resolver a contenda que surgiu entre 
eles. 


VERSO 7 


ai SARR Gao: 
fara aani a AA a ada ON 


vayarı kaśyapa-dāyādā 
bhrātarah krta-paurusāh 

vibhajasva yathã-nyâyam 
naiva bhedo yathã bhavet 


vayam-—todos nós; kasyapa-dayadah—descendentes de Kasyapa 
Muni; bhratarah—todos nós somos irmáos; krta-paurusah—que 
somos todos capazes e competentes; vibhajasva—simplesmente divi- 
de; yatháa-nyayam—de acordo: com a lei; “na—náo; eva—decerto; 
bhedah—parcialidade; yathá—como; bhavet—deve assim tornar-se. 


TRADUÇÃO 
Todos nós, os demônios e os semideuses, nascemos do mesmo pai, 
Kasyapa, e, portanto, estamos relacionados como irmãos. Mas agora, 
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tramos em desavença e, neste contexto, estamos exibindo nosso 
pessoal. Portanto, pedimos-Te'que finalizes nossa discórdia 
dividas o néctar igualmente entre nós. 


VERSO 8 


sea a 


ity upâmantrito daityair 
mayã-yosid-vapur harih 

prahasya rucirapangair 
niriksann idam abravit 


iti—assim; upamantritah—sendo fervorosamente requisitada; dai- 
ih—pelos demônios; mayã-yosit--a mulher ilusória; vapuh 
|-—a encarnação da Suprema Personalidade de Deus; prahasya— 


indo; rucira—bela; apangaih-—exibindo atrativos gestos femini- 
y niriksan—olhando para eles; idam-—essas palavras; abravit— 


l TRADUÇÃO. 

“Tendo. recebido esta solicitação que Lhe foi feita pelos demônios, 

Suprema Personalidade de Deus, que assumira a forma de uma 
mulher, começou a sorrir. Olhando para eles com atrativos 

stos femininos, Ela falou-lhes o seguinte. 





VERSO 9 


ARRAIS 
+ data aga: 
far a fs 


srr-bhagaván uváca 
katham kasyapa-dayadah 
pumscalyám mayi sangatáh 
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visvasam pandito játu 
Kkâminisu na yati hi 


$ri-bhagaván uvdca—a Suprema Personalidade de Deus, sob 
a forma de Mohini-múrti, disse; katham—como é que; kasyapa- 
dayadah—todos sois descendentes de Kasyapa Muni; pums$calyam— 
a uma prostituta que agita as mentes dos homens; mayi—a Mim; 
sangatâh—viestes ao Meu encontro; visvasam-—fé; panditah—aque- 
les que são eruditos; jatu--em tempo algum; kaminisu—em uma 
mulher; na—nunca; yáti—ocorre; hi—na verdade. 


TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus, sob aforma de Mohini, diri- 
giu-Se aos demônios: Ó filhos de Kaśyapa Muni, sou apenas uma 
prostituta. Como é que tendes tanta fé em Mim? Uma pessoa erudita 
jamais deposita sua fé em uma mulher. 


SIGNIFICADO 

Cânakya Pandita, o grande político e instrutor moral, disse que 
visvaso naiva kartavyah strisu rája-kulesu ca: “Nunca deposites tua 
fé em uma mulher ou em um político.” Logo, a Suprema Persona- 
lidade de Deus, que Se fazia passar por uma mulher, advertiu os de- 
mônios de que não depositassem tanta fé nEla, pois Ela aparecera 
como uma mulher atraente com o objetivo final de enganá-los. In- 
diretamente revelando o propósito pelo qual aparecera diante deles, 
Ela disse aos filhos de Kasyapa: “Como é isto? Todos vós nasces- 
tes de um grande si, entretanto, estais 'depositando vossa fé numa 
mulher que, tal qual uma prostituta, perambula de um a outro lugar, 
desprotegida do pai e do esposo. As mulheres em geral não merecem 
confiança, e que dizer de uma mulher que vagueia como uma pros- 
tituta?”” A este respeito, a palavra kâmini é significativa. As mulheres, 
especialmente as mulheres belas e jovens, atiçam os desejos luxurio- 
sos que o homem havia conseguido recalcar, deixando-os latentes. 
Portanto, de acordo com o Manu-sarnhita, toda mulher deve ser 
protegida, seja pelo esposo, pelo pai ou pelos filhos crescidos. Sem 
esta proteção, a mulher será explorada. Na verdade, as mulheres 
gostam de ser exploradas pelos homens. Logo que é explorada pelo 
homem, a mulher torna-se uma prostituta ordinária. Isto é explicado 
por Mohini-múrti, a Suprema Personalidade de Deus. 
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VERSO 10 
aaa ai oa gua: | 
aema Ren ai AAA oN 


sālāvrkānām strīnām ca 
svairininâm sura-dvisah 

sakhyany âhur anityâni 
nútnam nútnam vicinvatam 


à sâlavrkânâm-—dos macacos, chacais e cães; strinâm ca—e das mu- 
es; svairininâm—em especial as mulheres que são independentes; 
-dvisah—ó demônios; sakhyâni-—amizade; ahuh-—está dito; ani- 
i-——temporária; nãtnam-—novos amigos; nútnam-—novos amigos; 

invatâm-—todos os quais estão pensando. 


TRADUÇÃO 
FÓ demônios, assim como os macacos, chacais e cães são instáveis 
suas relações sexuais e sempre querem mudar de amigas todos 
dias, as mulheres que levam vida independente buscam novos 
diariamente. A amizade com essa classe de mulher jamais 
jura. Esta é a opinião dos sábios eruditos. 


VERSO 11 


ATA SAR 
aÃ a After qaaisga: 
MEAR AAA 112 


sri-suka uvãca 
iti te ksvelitais tasya 
asvasta-manaso *surah 
jahasur bháva-gambhiram 
dadus camrta-bhajanam 


SriSukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvâmi disse; iti—assim; te— 
fes demônios; ksvelitaih—falando em tom jocoso; tasyah— 
"Mohini-múrti; asvasta—gratos, com fé; manasah—suas mentes; 
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asurah—todos os demónios; jahasuh—riram; bhava-gambhiram—em- 
bora Mohini-múrti estivesse cheia de gravidade; daduh—entregaram; 
ca—também; amrta-bhajanam—0 recipiente de néctar. 


TRADUÇÃO 
Sri Sukadeva Gosvâmi prosseguiu; Após ouvirem as palavras de 
Mohini-múrti, que falara em tom jocoso, todos os demônios ficaram 
deveras confiantes. Eles riram com muita circunspeção, e, afinal, de- 
positaram o recipiente de néctar nas mãos dEla. 


SIGNIFICADO. 

AvSuprema: Personalidade de Deus, sob Sua forma de Mohini, de- 
certo não estava brincando, mas falava sério e com gravidade. Os 
demônios, entretanto, ficando cativos dos traços físicos de Mohini- 
múrti, tomaram Suas palavras como sendo um gracejo, e, com 
muita confiança, puseram o recipiente de néctar em Suas mãos. 
Portanto, Mohini-marti assemelha-Se ao Senhor Buddha, que apare- 
ceu sammohaya sura-dvisám — para enganar os asuras. A palavra 
sura-dvisam refere-se âqueles que invejam os semideuses ou devotos. 
Às vezes, a Suprema Personalidade de Deus encarna para enganar 
os-ateistas, Assim, vemos aqui que, embora Mohini-miúrti estivesse 
lhes falando a verdade, os asuras tomaram Suas palavras como fas 
cécia. Com efeito, eles estavam tão confiantes na honestidade de 
Mohini-miúrti que imediatamente passaram a jarra de néctar para 
as Suas mãos, como alguém que estaria a fim de deixá-lA fazer do 
néctar o que bem quisesse, ou seja, distribui-lo, jogá-lo fora ou 
bebê-lo sozinha, sem dá-lo a eles. 


VERSO 12 


a ginama. R- 
er Safada fire | 
quad a a AAN 
sini Aaa gaim NRN 


tato grhitvamrta-bhajanam harir 
babhasa isat-smita-Sobhaya gira 


O Senhor encarna como Mohini-múrti 


yady abhyupetam kva.ca sadhv asadhu va 
krtam maya vo vibhaje sudhám imam 


tatah—em seguida; grhitva—apossando-Se de; amrta-bhajanam— 
te contendo néctar; harih-—a Suprema Personalidade de Deus, 
iy sob a forma de Mohini; babhãsa-—falou; Isat-—discretamente; 

ita-Sobhayã gira—com beleza sorridente e com palavras; yadi— 

abhyupetam-—prometido ser aceito; kva ca—-sejao que for; sadhu 
lhu va—honesto ou desonesto; krtam maya--é feito por Mim; 

ha vós; vibhaje—dar-vos-ei a devida partilha; sudhâm—néctar; 
im-—este. 





TRADUÇÃO 
Em seguida, a Suprema Personalidade de Deus, tendo Se apossado 
recipiente de néctar, sorriu discretamente e proferiu algumas pa- 
atraentes. Ela disse: Meus queridos demônios, se, honesto 
desonesto, aceitais tudo o que eu possa fazer, posso então assumir 
responsabilidade de repartir o néctar entre vós. 


$ SIGNIFICADO 
“A Suprema Personalidade de Deus jamais Se submete aos di- 
de alguém. Tudo o que Ele faz é absoluto. Os demônios, 
ntemente, foram iludidos pela potência ilusória da Suprema 
nalidade de Deus, e, assim, Mohini-múrti fê-los prometer que 
acatariam tudo o que Ela fizesse. 


VERSO 13 


memi Ta RJA: | 
AMA aaa 112311 


ity abhivyahrtam tasya 
akarnyasura-pungavah 
apramana-vidas tasyas 
tat tathety anvamamsata 


'iti—assim; abhivyahrtam—as palavras que foram faladas; tasyah—a 
y akarnya—após ouvirem; asura-pungavah—os líderes dos demó- 
s; apramãna-vidah—porque todos eles eram tolos; tasyah-—dEla; 
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tat—aquelas palavras; tatha—que seja assim; iti--assim; anvamarh- 
sata—concordaram em aceitar. 


TRADUÇÃO 
Os líderes dos demônios não eram muito hábeis em tomar deci- 
sões. Ao ouvirem as doces palavras de Mohini-máúrti, eles aquies- 
ceram imediatamente. “Sim”, responderam eles. “O que disseste 
está completamente certo.” Com isto, os demônios concordaram 
em aceitar Sua decisão. 





VERSOS 14—15 


RA FEA AA RA | 
atA: paean RA: N 
qiii aai Rann. A 
ara aga: URN 


athoposya krta-snãânã 
hutvã ca'havisânalam 

dattvã go-vipra-bhatebhyah 
krta-svastyayanã dvijaih 


Vathopajosam vasâmsi 
paridhayahatáni te 

kusesu pravisan sarve 
prag-agresv abhibhúsitah 


atha—depois disso; uposya—jejuando; krta-snânãh—tomando 
banho; hutva—fazendo: oblagdes; ca—também; havisi—com man- 
teiga clarificada; analam—no fogo; dattva—dando em caridade; 
go-vipra-bhiútebhyah—ás vacas, aos brahimanas e aos seres vivos 
em geral; krta-svastyayanãâh—realizando. cerimônias ritualísticas; 
dvijaih—conforme determinavam os bráhmanas; yathá-upajosam— 
de acordo com o gosto da própria pessoa; vasamsi—roupas; pari- 
dhaya—vestindo; dhatani—excelentes e novas; te—todos eles; kuse- 
su—sobre assentos feitos de grama kusa;  prâvisan-—sentando-se 
sobre eles; sarve-—todos eles; prak-agresu—voltados para o Leste; 
abhibhúsitah—apropriadamente decorados com adornos. 


17) O Senhor encarna como Mohini-márti 


TRADUÇÃO 

Os semideuses e demônios então jejuaram. Após banharem-se, 
no fogo manteiga clarificada e oblações é fizeram carida- 
às vacas, aos brâhmanas e aos membros das outras ordens da so- 
de, a saber, os ksatriyas, os vaisyas e os Súdras, todos os quais 
recompensados conforme mereciam. Em seguida, sob a dire- 
dos brâhmanas, os semideuses e demônios realizaram cerimô- 
ritualísticas. Depois, vestiram-se com roupas novas, escolhidas 
acordo com o seu próprio gosto, decoraram seus corpos com 
mos, e, colocando-se em assentos feitos de grama kusa, sen- 

i-se com- os rostos voltados para o Leste. 





a SIGNIFICADO 

"Os Vedas prescrevem que, antes de qualquer cerimónia ritualísti- 
a pessoa deve primeiramente ficar limpa, banhando-se-na água 
Ganges ou do Yamunã ou no mar. Então, ela pode realizar a ce- 


ia ritualística e oferecer no fogo manteiga clarificada. Neste 

, as palavras paridhãya âhatâni são especialmente significativas: 

im sannyási, ou qualquer pessoa em quem recai a responsabilidade 

executar uma cerimônia ritualística, não deve vestir-se com roupas 
osturadas com agulha. 


VERSOS 16—17 


a ma Ra 1 
a Sel area: 1230 
mal e FS- 
a 
a AAA 
FAR ASA nto 


pran-mukhestipavistesu 
suresu ditijesu ca 

dhupamodita-Salaydm 
Justayam malya-dipakaih 
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tasyâm narendra karabhorur usad-dukiila- 
sroni-tatâlasa-gatir mada-vihvalaksT 

sã kújatt kanaka-núpura-Siñjitena 
kumbha-staní kalasa-panir athavivesa 








prak-mukhesu—voltados para o Leste; upavisfesu—estando senta- 
dos em seus respectivos lugares; suresu—todos os semideuses; diti- 
jesu=—os demônios; ca=-também; dhitpa-amodita-Salayam-—na arena, 
que-estava cheia de fumaça de incenso; justâyam-—plenamente de- 
corada; malya-dipakaih-—com 'guirlandas de: flores e lamparinas; 
tasyam—naquela arena; nara-indra—6 "rei; karabha-iiruh—tendo 
coxas parecidas com as trombas de elefantes; usat-dukiila—vestida 
com um belíssimo sari; Sront-tata—devido aos quadris volumosos; 
alasa-gatih—caminhando mui vagarosamente; mada-vihvala-aksi— 
cujos olhos eram buliçosos devido ao orgulho juvenil; sa—Ela; ki- 
Jati—tilintante; kanaka-nipura—de sinos de tornozelo dourados; 
Siñjitena—com o som; kumbha-stani-—uma mulher cujos seios são 
como moringas d'água; kalasa-pânih-—segurando um cântaro em 
Sua mão; atha-—assim; dvivesa—entrou na arena. 





TRADUÇÃO 

Ó rei, enquanto os semideuses e os demônios sentavam-se com 
os rostos voltados para o Leste, acomodando-se numa arena plena- 
mente decorada com guirlandas de flores e lamparinas e perfumada 
com fumaça de incensos, aquela mulher, vestida num sari belíssimo, 
estando Seus sinos de tornozelo tilintando, entrou na arena, cami- 
nhando mui vagarosamente, devido aos Seus quadris volumosos e 
baixos. Seus olhos estavam buliçosos devido ao orgulho juvenil, 
Seus seios eram como jarras de água, Suas coxas pareciam trombas 
de elefantes e Ela carregava um cântaro em Sua mão. 


VERSO 18 


TAC RARETAT- 

AA RNA | 
da apar 

a ana tel 


O Senhor encarna como Mohini-múrti 


tam sri-sakhim kanaka-kundala-câru-karna- 
nãsã-kapola-vadanam para-devatâkhyam 

samviksya sammumuhur utsmita-viksanena 
devasurã vigalita-stana-pattikantâm 


tam-—a Ela; sri-sakhim-—parecendo uma associada pessoal «da 
da fortuna; kanaka-kundala—com brincos de ouro; câru— 

ito belo; karna—orelhas; nãsa-—nariz; kapola-—maçãs do rosto; 
am-—rosto; para-devatà-akhyam-—o Senhor Supremo, a Suprema 
nalidade de Deus aparecendo daquela forma; sarnviksya-=olhan- 
para Ela; sammumuhuh—todos eles ficaram encantados; wtsmi- 
sorrindo discretamente; viksanena—lançando um olhar para 

; deva-asurah—todos os semideuses e demônios; vigalita-stana- 
tika-antâm-—a barra do sari logo abaixo dos seios moveu-se um 





TRADUÇÃO 
Seu nariz atraente e encantadoras maçãs do rosto, bem como 


orelhas adornadas com brincos de ouro, tornavam Seu rosto 
issimo. À medida que Ela Se locomovia, a barra do sari logo 
ixo de Seus seios afastava-se um pouco. Quando os semideuses 
«demônios viram essa bela configuração de Mohini-múrti, que olhava 
eles e sorria discretamente, todos ficaram completamente en- 
dos. 


SIGNIFICADO 

Aqui; Srila Visvanatha Cakravarti Thákura menciona que Mo: 
ürti é a Suprema Personalidade de Deus em uma forma femi- 
ja e que a deusa da fortuna é Sua associada. Esta forma assumida 
la Personalidade de Deus sobressaía à deusa da fortuna. A deusa 
fortuna é bela, porém, ao aceitar uma forma de mulher, o Senhor 
repuja a deusa da fortuna em beleza. Não se deve ficar pensan- 
que, como é mulher, a deusa da fortuna é mais bela. O Senhor 
belo que, ao assumir uma forma feminina, pode exceder toda 

beleza de qualquer deusa da fortuna. 


VERSO 19 


agi auge aim qe | 
un fiada a at saga: 11291 
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asuranam sudhã-danam 
sarpânam iva durnayam 





na tam vyabhajad acyutah 


asuránám—dos demónios; sudha-danam—distribuigáo do néctar; 
sarpānām—de serpentes; ¡va—como; durnayam—cálculo erróneo; 
matya—com isto em mente; jati-nréamsanam—daqueles que, por na- 
tureza, são muito invejosos; na—não; tâm—o néctar; vyabhajat— 
repartiu; acyutah-—a Suprema Personalidade de Deus, que nunca 
Se deixa enganar. 


TRADUÇÃO 
Por natureza, os demônios são ardilosos como serpentes. Portan- 
to, distribuir-lhes uma parte do néctar não era de modo algum reco- 
mendável, uma vez que isto poderia ser tão perigoso como fornecer 
leite a uma serpente, Analisando isto, a Suprema Personalidade de 
Deus, que nunca Se deixa enganar, não repartiu o néctar entre os 
demônios. 


SIGNIFICADO 

Está. dito que sarpah krirah khalah krirah sarpãt kriratarah 
Khalah: “A serpente é muito traiçoeira e invejosa, e também o é a 
pessoa demoníaca.” Mantrausadhi-vasah sarpah khalah kena ni- 
vâryate; “Através de mantras, ervas e medicamentos, pode-se con- 
trolar uma serpente, mas uma pessoa invejosa e ladina não pode 
ser controlada de maneira alguma.” Considerando esta lógica, a Su- 
prema Personalidade de Deus julgou imprudente distribuir néctar 
aos demônios: 


VERSO 20 


HA UM Ret a: | 
atra y A E Roll 


kalpayitva prthak pañktir 
ubhayesam jagat-patih 

tams copavesayam asa 
svesu svesu ca panktisu 


O Senhor encarna como Mohini-múrti 


Kalpayitva-—após dispor; prthak parktih-—diferentes assentos; 

sam=—dos semideuses e dos demônios; jagat-patih-—o mestre 

Universo; tân—todos eles; ca—e; upavesayâm dsa—sentaram-se; 

svesu-—em seus respectivos lugares; ca—também; panktisu— 
em ordem. 


TRADUÇÃO 
b a forma de Mohini, a Suprema Personalidade de Deus, o 
do Universo, dispôs os assentos em fileiras separadas e con- 
os semideuses e demônios a sentarem-se de acordo com as 
respectivas posições. 


VERSO 21 


¿radar aaa: | 
GAR MARA AR gT IRR 


daityân grhita-kalaso 
vañcayann upasañcaraih 

dura-sthán payayám ása 
jarã-mrtyu-harârm sudhâm 


ityân—os demônios; grhita-kalasah—o Senhor, que detinha a 
de néctar; varicayan—enganando; upasañcaraih—com pala- 
doces; ditra-sthân—os semideuses, que estavam sentados em 
lugar distante; pãyayâm àsa—fê-los beber; jarã-mrtyu-harâm-—que 
combater a invalidez, a velhice e a morte; sudhâm-—tal néctar. 


TRADUÇÃO 
do a jarra de néctar em Suas mãos, Ela primeiro aproxi- 
dos demônios, satisfê-los com palavras doces e assim deixou 
dar-lhes a sua parte do néctar. Então, ministrou o néctar aos se- 
», que estavam sentados em um lugar distante, para livrá- 
validez, velhice e morte. 


SIGNIFICADO 
Mohini-miúrti, a Personalidade de Deus, colocou os semideuses 
idos a distância. Aproximou-Se então dos demônios e falou-lhes 
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mui graciosamente, para que eles pudessem julgar-se muito afortunados 
de-estar com Ela. Uma vez que Mohini-múrti deixara os semideuses 
sentados em um lugar distante, os demônios julgaram que os'semi- 
deuses ganhariam apenas um pouco do néctar, e que Mohini-múrti 
estava tão satisfeita com os demônios que lhes daria todo o néctar. 
A expressão varicayann upasanicaraih indica que todo o estratage- 
ma do Senhor era enganar os demônios simplesmente dirigindo-lhes 
palavras doces. Era interição do Senhor distribuir o néctar somente 
aos-semideuses. 


VERSO 22 


A ma: aaga: Epi ri 
quitar: fear 1321) 


te palayantah samayam 
asurâh sva-krtam nrpa 

tisnim àsan krta-snehãh 
stri-vivada-jugupsaya 


te—os demónios; palayantah—mantendo em ordem; samayam—o 
equilíbrio; asurãh—os demônios; sva-krtam-—feita por eles; nrpa—ó 
rei; tisnim asan—permaneceram silenciosos; krta-snehah—por terem 
desenvolvido apego a Mohini-múrti; stri-vivada—discordando de 
uma mulher; jugupsayã-—pois achavam que tal ação era abominável. 





TRADUÇÃO 
Ó rei, uma vez que os demônios haviam prometido aceitar tudo 
o que a mulher fizesse, quer ela tomasse medidas justas ou injustas, 
então, para manterem esta promessa, para mostrarem seu equilíbrio 
epouparem-se de discutir com uma mulher, eles permaneceram si- 
lenciosos. 


VERSO 23 


al MR MAMA: 


ana maig: fa ARA RR 


O Senhor encarna como Mohini-múrti 


tasyâm krtatipranayãh 
pranayapaya-kátarah 

bahu-mãnena cabaddha 
nocuh kiñcana vipriyam 


tasyam—de Mohini-múrti; krta-ati-pranayah—devido “à firme 

izade; pranaya-apaya-katarah—temendo o rompimento da amizade 

que se sentiam ligados a Ela; bahu-mánena—por grande respei- 

honra; ca—também; abaddhah—sendo muito apegados a Ela; 

; Acuh—eles disseram; kificana-—nem mesmo a menor pala- 

; viprivam—devido à qual Mohini-marti pudesse ficar insatisfeita 
eles. 








TRADUÇÃO 
Os demônios desenvolveram afeição por Mohini-múrti e passaram 
ter alguma fé nEla, e temiam abalar esta relação, Portanto, eles 
respeito e dignidade pelas palavras dEla e nada disse- 


que pudesse transtornar a amizade com que se sentiam ligados a Ela. 


SIGNIFICADO 

demônios estavam tão cativos das artimanhas e palavras amis- 
de Mohini-múrti que, embora os semideuses fossem servidos 
iro, os demônios acabaram apaziguando-se 'com meras pala- 
doces. O Senhor disse aos demônios: “Os semideuses são muito 
tos e estão excessivamente ávidos por tomar o néctar primei- 
Então, que eles o tomem primeiro. Uma vez que não sois como 
y podeis esperar mais um pouco. Sois todos heróis e estais satis- 

comigo. É melhor esperardes que os semideuses bebam:” 


VERSO 24 


Rp: aida 
he drama y af: má 


deva-linga-praticchannah 
svarbhanur deva-samsadi 

pravistah somam apibac 
candrarkabhyar ca sūcitah 
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deva-linga-praticchannah—cobrindo-se com as vestes de um semi» 
deus; svarbhanuh—Rahu (que ataca o. Sol.e a Lua, provocando» 
lhes o eclipse); deva-sarsadi-—no grupo dos semideuses; pravistah-— 
tendo se introduzido; somam-—o néctar; apibat—bebeu; candras 
arkabhyam—tanto pelo Sol quanto pela Lua; ca—e; súcitah—foi 
detectado. 


TRADUÇÃO 
Rahu, o demônio que causa o eclipse do Sol e da Lua, colocou 
as vestes de um semideus e, assim, entrou na assembléia dos semis 
deuses e bebeu o néctar sem ser detectado por ninguém, nem mesmo 
pela Suprema Personalidade de Deus. Entretanto, a Lua e o Sol, des 
vido à permanente inimizade com Rāhu, perceberam a situação. Dai, 
Rahu foi desmascarado. 


SIGNIFICADO 

A Suprema Personalidade de Deus, Mohini-múrti, foi capaz de 
deixar confusos todos os demônios, mas Rahu era tão astuto que 
não se deixou enganar. Raãhu pôde perceber que Mohini-múrti esta- 
va enganando os demônios, e; portanto, mudou de roupa, disfarçou- 
se como um semideus e sentou-se na assembléia dos semideuses. 
Neste ponto, talvez se pergunte por que a Suprema: Personalidade 
de Deus não pôde detectar Rahu. A razão é que o Senhor queria 
mostrar o que iria acontecer àquele que bebesse o néctar. Isto será 
revelado nos próximos versos. A Lua e o Sol, entretanto, estavam 
sempre alertas com relação a Ráhu. Assim, quando Rahu entrou 
na assembléia dos semideuses, a Lua e o Sol imediatamente detecta» 
ram-no,-e, então, a Suprema Personalidade de Deus também deu 
tento de sua presença. 


VERSO 25 


= sao sem figa: fm 
ia marte gaia MIR) 


cakrena ksura-dharena 
Jjahára pibatah Sirah 

haris tasya kabandhas tu 
sudhayāplāvito `patat 
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cakrena—pelo disco; ksura-dhãrena—que era afiado como uma 

lha;  jahara—decepada; pibatah—enquanto bebia o néctar; 

h—a cabeça; harih—a Suprema Personalidade de Deus; tasya— 

Rahu; kabandhah tu—exceto o corpo decapitado; sudhaya— 

lo néctar; aplavitah—sem ser tocado; apatat-—tombou imediata- 
te. 


TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus, Hari, usando o Seu disco, 
je era afiado como uma navalha, imediatamente decapitou Rãhu. 
ndo a cabeça de Rahu foi decepada do seu corpo, o corpo, não 
sido tocado pelo néctar, não conseguiu sobreviver. 


SIGNIFICADO 

ando a Personalidade de Deus, Mohini-múrti, decapitou Ráhu, 

beça permaneceu viva, embora o corpo morresse. Ráhu havia 

lo o néctar em sua boca, e, antes de que o néctar alcangasse 

corpo, sua cabeca foi cortada. Com isto, a cabega de Ráhu con- 

lou viva, ao passo que seu corpo feneceu. Este maravilhoso ato 

ecutado pelo Senhor destinava-se a mostrar que o néctar é ambro- 
| milagrosa. 


VERSO 26 


frena tato aerea | 
qq ee taa do: ral 


Siras tv amaratam nitam 
ajo graham aciklpat 

yas tu parvani candrarkav 
abhidhavati vaira-dhih 


Sirah—a cabeca; tu—evidentemente; amaratam—imortalidade; 
—tendo obtido; ajah—Senhor Brahma; graham—como um 
"planetas; aciklpat—reconheceu; yah—o mesmo Ráhu; tu— 
verdade; parvani—durante os períodos de lua cheia e lua nova; 
-arkau—tanto a Lua quanto 6 Sol; abhidhâvati—persegue; 
-dhih—devido à inimizade. 
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TRADUÇÃO 
A cabeça de Rahu, entretanto, tendo sido tocada pelo néctar, 
tornou-se imortal. Então, o Senhor Brahmã aceitou a cabeça de 
Ráhu como um dos planetas. Visto que é um eterno inimigo da Lua 
e.do Sol, Ráhu sempre tenta atacá-los nas noites de lua cheia e lua 
nova. 


SIGNIFICADO 
Uma vez que Rahu tornou-se imortal, o Senhor Brahmã aceitou-o 
como um dos grahas, ou planetas, colocando-o em nível equivalen- 
te:ao da Lua e do Sol. Ráhu, entretanto, sendo um eterno inimigo 
do Sol e da Lua, ataca-os periodicamente durante as noites de lua 
cheia e lua nova. 


VERSO 27 


fas. Ran Ama: 
quart ed et e RO 


plta-práye 'mrte devair 
bhagaván loka-bhavanah 

pasyatâm asurendrânâm 
svam ripamñ jagrhe harih 


pita-prãye—quando tinha sido bebido quase totalmente; amrte— 
o néctar; devaih—pelos semideuses; bhagaván—a Suprema Persona- 
lidade de Deus sob a forma de Mohini; loka-bhavanah—o mantenedor 
e benquerente dos trés. mundos; pasyatâm-—na presença de; asura- 
indráanám—todos os demônios, com os seus líderes; svam—própria; 
riipam—forma; jagrhe—manifestou; harih—a Suprema Personalidade 
de Deus. 


TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus é o melhor amigo benquerente 
dos três mundos. Daí, quando os semideuses tinham praticamente 
acabado de beber o néctar, o Senhor, na presença de todos os demô- 
nios, revelou Sua forma original. 


O Senhor encarna como Mohini-múrti 


VERSO 28 


dd aa: Aa 
aras ra | 
ani GOO FAA 
TATU 2: ROA 


evarh surásura-ganáh sama-desa-kála- 
hetv-artha-karma-matayo "pi phale vikalpãh 
tatrámrtam sura-ganah phalam añjasapur 
yat-pada-pañkaja-rajah-Srayanán na daityah 
" 
“evam-— assim; sura—os semideuses; asura-ganãh-—-e os demônios; 
igual; desa—lugar; kala—tempo; hetu—causa; artha—objetivo; 
atividades; matayah—ambição; api--embora os mesmos; 
no resultado; vikalpah—náo igual; tatra—a este respeito; 
im—néctar; sura-gandh—os semideuses; phalam—o resultad: 
jasa—fácil, total ou diretamente; apuh—alcangaram; yat—em de- 
ncia de; pada-pankaja—da Suprema Personalidade de: Deus; 
h—da poeira açafroada; srayanãt—devido ao fato de terem re- 
ido as bênçãos ou buscado o refúgio; na—não; daityãh—os de- 
los. 





TRADUÇÃO 

lugar, o tempo, a causa, o propósito, a atividade e a ambição 
todos os mesmos para os semideuses e os demônios, mas os 
leuses alcançaram um resultado e os demônios, outro. Porque 
pre estão sob o refúgio da poeira dos pés de lótus do Senhor, 
“semideuses puderam mui facilmente beber o néctar e obter os 
por ele produzido. Os demônios, entretanto, não tendo bus- 
refúgio nos pés de lótus do Senhor, foram incapazes de alcan- 

“o resultado que desejavam. 


SIGNIFICADO 
No Bhagavad-gitã (4.11), afirma-se que ye yatha mar prapadyante 
tathaiva bhajamy aham: a Suprema Personalidade de Deus 
juiz supremo que recompensa ou pune as pessoas de acordo com 
tu com que elas se rendem aos Seus pés de lótus. Portanto, 
se ver de fato que, embora estejam ao mesmo tempo trabalhando 
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no mesmo lugar, empregando a mesmá energia e sentindo a mesma 
ambição, os karmis e os bhaktas alcançarão resultados diferentes, 
Os karmis, sujeitando-se ao ciclo de nascimentos e mortes, transmigram 
através de diferentes corpos, ora subindo, ora descendo, e, com isto, 
sofrem no karma-cakra, o ciclo de nascimentos e mortes, os resulta- 
dos de suas ações. Os devotos, entretanto, porque se renderam ple- 
namente aos pés de lótus do Senhor, jamais se malogram em suas 
tentativas. Embora aparentemente trabalhem como os karmis, os de- 
votos voltam ao lar, voltam ao Supremo, e são bem sucedidos em 
todos os seus esforços. Os demônios ou ateistas têm muita fé em 
seus próprios esforços, porém, embora passem © dia e'a noite traba- 
lhando arduamente, só conseguem obter aquilo que seu destino lhes 
reserva. Os devotos, entretanto, podem superar as reações do karma 
e alcançar resultados maravilhosos, mesmo sem algum esforço di- 
rigido; Também se diz que phalena pariciyate: o sucesso ou fracas- 
so em qualquer atividade conhecem-se pelos resultados. Existem 
muitos karmis vestidos de devotos, mas a Suprema Personalidade 
de Deus pode adivinhar-lhes os propósitos. Os karmis querem explo- 
rar a propriedade do Senhor para seu gozo sensorial egoísta, mas 
o devotó procura usar a propriedade do Senhor para prestar servi- 
ço ao Senhor. Portanto, o devoto sempre é diferente dos karmis, em- 
bora-os karmis possam vestir-se de devotos. Como se confirma no 
Bhagavad-gitã (3.9): yajniarthãt karmano "nyatra loko "vam karma- 
bandhanah. Aquele que trabalha para o Senhor Visnu liberta-se 
deste mundo: material, e, após abandonar o seucorpo material, 
volta ao lar, volta ao Supremo.'O karmi, entretanto, embora exter- 
namente trabalhe como um devoto, está enredado em sua atividade 
não-devocional, e, com isto, sofre as tribulações da existência mates 
rial; Logo, através dos resultados alcançados pelos karmis e devo= 
tos, pode-se entender a participação da Suprema Personalidade de 
Deus; que age com 'os“karmis e jnânis diferentemente da maneira 
como age com os devotos. O autor do Sri Caitanya-caritâmrta, por= 
tanto, diz: 


krsna-bhakta-—niskama, ataeva “Santa” 
bhukti-mukti-siddhi-kami—sakali “asanta? 


Os karmis, que desejam o gozo dos sentidos, os jnânis, que aspiram 
à liberação ou imersão na existência do Supremo, e os yogís, que 
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O sucesso material do poder místico, são todos inquietos, e 
frustrando-se. Mas o devoto, que não anseia por algum be- 

fício pessoal e cuja única ambição é divulgar as glórias da Suprema 
sonalidade de Deus, é abençoado com todos os resultados auspi- 
da bhakti-yoga, sem que, para isso, precise executar trabalho 





VERSO 29 


asa 
AA IA RA | 
araña as ara 
e R q 11290 


yad yujyate “su-vasu-karma-mano-vacobhir 
dehatmajâdisu nrbhis tad asat prthaktvat 
tair eva sad bhavati yat kriyate 'prthaktvat 
sarvasya tad bhavati miila-nisecanam yat 


yat—tudo o que; yujyate—seja realizado; asu—para a protegáo 
uvida de alguém; vasu—protecáo da riqueza; karma—atividades; 
1ah—pelos atos:da mente; vacobhih—pelas ações verbais; deha- 
ta-ja-adisu—em prol do corpo ou da família da pessoa, etc., 
tomado como referência o corpo; nrbhih—pelos seres huma- 

jp tat—isto; asat—impermanente, transitório; prthaktvat-—devi- 
ao fato de não incluir a Suprema Personalidade de Deus; taih— 
s mesmas atividades; eva-—na verdade; sat bhavati-—torna-se real 
nanente; yat—que; krivate—é realizado; aprthaktvat—devido 
inclusão; sarvasya—para todos; tat bhavati—torna-se benéfico; 
a-nisecanam — exatamente como regar a raiz de uma árvore; yat— 





TRADUÇÃO 
a sociedade humana, existem várias atividades que, realizadas 
és de palavras, da mente e das ações, servem para proteger a 
eza e a vida da pessoa em questão, mas todas elas são executadas 
indo ao gozo dos sentidos, restrito ou amplificado, cujo ponto 
referência é o corpo da própria pessoa. Todas essas atividades 
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malogram-se porque estáo desprovidas de serviço devocional, Porém, 
quando as mesmas atividades se realizam para a satisfação do Senhor, 
os resultados benéficos são distribuídos entre todos, assim como a 
água derramada na raiz de uma árvore espalha-se por toda a árvore, 


SIGNIFICADO 

Esta é a diferença entre atividades materialistas e atividades reali- 
zadas em consciência de Krsna. O mundo inteiro é ativo, e isto inclui 
os karmis, os jhiânis, os yogis eos bhaktas. Entretanto, todas as ati- 
vidades, exceto aquelas executadas pelos bhaktas, pelos devotos, 
acabam gorando e resultando em desperdício de tempo e energia, 
Moghasa mogha-karmâno mogha-¡ñana vicetasah: se alguém não é 
devoto, suas esperanças, suas atividades e seu conhecimento frustram- 
se, O não-devoto trabalha para o gozo de seus próprios sentidos, 
ou em prol do gozo de sua família, sociedade, comunidade ou nação, 
porém, como todas essas atividades estão desvinculadas da Suprema 
Personalidade de Deus, são consideradas asat. A palavra asat signi- 
fica temporário ou mau, e sat significa permanente ou bom. As ati- 
vidades realizadas para a satisfação de Krsna são permanentes e boas, 
mas as atividades asat, embora às vezes apresentadas como filantro- 
pia, altruísmo, nacionalismo, este: “‘ismo”’ ou aquele ‘‘ismo’’, jamais 
produzirão algum resultado permanente e, portanto, são assaz des- 
venturadas. Entretanto, quando executado em consciência de Krsna, 
qualquer trabalho, por pequeno que seja, redundará em um acervo 
permanente e é sobremaneira favorável porque é feito para Krsna, 
a boníssima Suprema Personalidade de Deus, que é amigo de todos 
(suhrdarm sarva-bhiitânam). A Suprema Personalidade de Deus é o 
único desfrutador e proprietário de tudo (bhoktâram yajria-tapasam 
sarva-loka-mahesvaram). Portanto, toda atividade realizada para o 
Senhor Supremo é permanente. Como resultado dessas atividades, 
aquele que as executa é imediatamente reconhecido. Na ca tasmãn 
manusyesu kascin me priya-krttamah. Tal devoto, devido ao fato 
de conhecer na íntegra a Suprema Personalidade de Deus, logo passa 
a ser transcendental, embora aparentemente esteja ocupado em ati- 
vidades materiais. A única diferença entre as atividades materiais e 
as atividades espirituais é que aquelas são realizadas somente para 
satisfazer os próprios: sentidos da pessoa ao passo que as ativida- 
des espirituais servem para satisfazer os sentidos transcendentais da 
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ema Personalidade de Deus. Através de atividades espirituais, 

realmente se beneficiam, porém, através de atividades mate- 
, ninguém é favorecido; ao contrário, a pessoa enreda-se nas 
do karma. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Oita- 
Canto, Nono Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, intitulado: “O 
hor encarna como Mohini-mitrti. 





































CAPÍTULO DEZ 





















A batalha entre 
os semideuses e os demônios 






O resumo do Capítulo Dez é o seguinte. Devido à inveja, a luta 
fe os demônios e os semideuses prosseguiu. Quando os semideu- 
estando quase derrotados pelas manobras demoniacas, ficaram 
ancólicos, o Senhor Visnu lhes apareceu. 

'anto os semideuses quanto os demônios são hábeis em ativida- 
que envolvem a energia material, mas os semideuses são devo- 
do Senhor, ao passo que os demônios são exatamente o oposto. 
semideuses e os demônios bateram o oceano de leite para obter 
le o néctar, mas os demônios, não sendo devotos do Senhor, não 
blheram benefício algum. Após alimentar os semideuses com o 
Ctar, o Senhor Visnu, montado nas costas de Garuda, retornou 
| Sua morada, mas os demônios, estando muito ressentidos, voltaram 
declarar guerra aos semideuses. Bali Maháraja, filho de Virocana, 
ou-se o comandante-em-chefe dos demônios. Logo no começo 
batalha, os semideuses prepararam-se para matar os demônios. 
a, O rei dos céus, lutou contra Bali, e outros semideuses, tais 
jo Vayu, Agni e Varuna, combateram outros líderes dos demô- 
. Nesta luta, os demônios foram derrotados, e, para escaparem 
morte, começaram a recorrer. a manobras materiais através das 
is manifestaram muitas ilusões, matando diversos soldados que 
itavam do lado dos semideuses. Os semideuses, não encontrando 
fenhum outro recurso, voltaram a render-se à Suprema Personalidade 
Deus, Visnu, que então apareceu e anulou todas as ilusões pro- 
zidas pelos malabarismos dos demônios. Heróis entre os demô- 
, tais como Kalanemi, Mali, Sumali e Malyaván, contenderam 
bm a Suprema Personalidade de Deus e foram todos mortos pelo 
lenhor. Assim, os semideuses livraram-se de todos os perigos. 
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VERSO 1 


A TA 
A rata rd al 
gets A reta arte: |I? 
Srrsuka uváca 
iti danava-daiteya 
náâvindann amrtam nrpa 


yuktah karmani yattāś ca 
vásudeva-paranmukhah 


Srrsukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami disse; iri—assim; danava- 
daiteyah—os asuras e os demônios; na—náo; avindan—alcangaram 
(o resultado desejado); amrtam—néctar; nrpa—ó rei; yuktah—estan- 
do todos reunidos; karmani—na batedura; yattah—ocupados com 
plena atenção e empenho; ca—e; väsudeva—da Suprema Personali- 
dade de Deus, Krsna; paranmukhah—porque náo eram devotos. 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi disse: Ó rei, todos os demônios e Daityas ocupa- 
ram toda a sua atenção e esforço em bater 0 oceano, porém, como 
não eram devotos de Vasudeva, a Suprema Personalidade de Deus, 
Krsna, não conseguiram beber o néctar. 


VERSO 2 


RAR aR | 
quel dual a RA: RN 


sâdhayitvamrtam rajan 
payayitva svakan surán 

pasyatam sarva-bhiitânam 
yayau garuda-vahanah 


sadhayitvã—após executar; amrtam— produção do néctar; rajan— 
Ó rei; pãyayitva—e dar como alimento; svakân—para Seus próprios 
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'otos; surãn—aos semideuses; pasyatam-—na presença de; sarva- 
ltânâm—todas as entidades vivas; yayau—foi embora; garuda- 
janah-—a Suprema Personalidade de Deus, carregado por Garuda. 





TRADUÇÃO 
rei, após concluir os afazeres que consistiram em bater o oceano 
imentar com néctar os semideuses, que são Seus queridos devo- 
a Suprema Personalidade de Deus retirou-Se daquele local e, 
tado em Garuda, partiu rumo à Sua própria morada, 


VERSO 3 


aqui rá a RRA! 
IEA TARA: 112 1 


sapatnánam parám rddhim 
drstvã te diti-nandanãh 
amrsyamana utpetur 
deván pratyudyatayudhah 


sapatnânâm-—dos seus rivais, os semideuses; parâm—a melhor; 
tim—opuléncia; drstva—observando; te—todos eles; diti-nanda- 

s filhos de Diti, os Daityas; amrsyamanadh—estando incon- 
ados; utpetuh—correram rumo a (só para criar distúrbios); 
¡—os semideuses; pratyudyata-ayudhah—suas armas em riste. 


TRADUÇÃO 
lendo a vitória dos semideuses, os demônios ficaram inconforma- 
com sua superior opulência. Daí, com as armas em riste, eles co- 
a marchar na direção dos semideuses. 





VERSO 4 


tatah sura-ganāh sarve 
sudhayã pitayaidhitah 
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pratisarnyuyudhuh sastrair 
nãrayana-padasrayah 


tatah—em seguida; sura-ganãh—os semideuses; sarve—todos eles; 
sudhaya—pelo néctar; pitaya—que fora bebido; edhitah—estando 
fortificados devido a esse seu ato de beber; pratisamyuyudhuh—eles 
contra-atacaram os demônios; sastraih—com armas convencionais; 
naráyana-pada-asrayah—sendo que sua verdadeira arma é o refúgio 
aos pés de'lótus de Nãrayana. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, estando fortificados por terem bebido o néctar, os 
semideuses, que sempre se abrigam nos pés de lótus de Nãrãyana, 
usaram suas várias armas para, com ânimo guerreiro, contra-atacar 
os demônios. 


VERSO 5 


E | 
dra aia ed: WIM 


tatra daivâsuro nâma 
ranah parama-darunah 

rodhasy udanvato rajams 
tumulo roma-harsanah 


tatra—lá (na praia do oceano de leite); daiva—os semideuses; 
asurah—os demônios; nama-—como eles são conhecidos; ranah-— 
luta; parama—muito; dãrunah—cruenta; rodhasi—na' orla maríti- 
ma; udanvatah—do oceano de leite; rãjan—ó rei; tumulah—tumul- 
tuosa; roma-harsanah—pêlos eriçados. 


TRADUÇÃO 
Ó rei, às margens do oceano de leite, os semideuses e demônios 
passaram a travar uma cruenta batalha. A luta era tão terrível que 
bastava ouvir sobre ela para que a pessoa ficasse com os pêlos do 
corpo arrepiados. 
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VERSO 6 


arial atra dese ql 
Ea 11 


tatrânyonyam sapatnãs te 
samrabdha-manaso rane 

samásadyasibhir bánair 
nijaghnur vividhayudhaih 


tatra—depois disso; anyonyam-=uns aos outros; sapatnah—todos 
tornando-se lutadores; te—eles; samrabdha—muito irados; ma- 
“nasah-mentalmente; rane—naquela batalha; samasadya-—conseguin- 
do a oportunidade de lutar entre si; asibhih--com espadas; bânaih — 
flechas; nijaghnuh—comegaram a combater; vividha-ayudhaih— 
muitas variedades de armas. 


TRADUÇÃO 


Naquela luta, ambos os grupos estavam extremamente irados no 
Íntimo, e, impelidos pela inimizade, golpeavam o rival com espa- 
, flechas e várias outras armas. 


SIGNIFICADO 

* Sempre existem duas classes de homens neste Universo, não apenas 
e planeta, mas também nos sistemas planetários superiores. 
jos os reis que dominam planetas da categoria do Sol e-da Lua 
bém têm inimigos como Ráhu. É devido aos ataques ocasionais 
Rahu lança ao Sole à Lua que ocorrem os eclipses. A luta entre 
demônios e os semideuses é perpétua; ela só acabará quando, 
“ambos os lados, as pessoas inteligentes aceitarem a consciência de 


VERSO 7 


sima ña mm 
SU 


Sankha-târya-mrdanganam 
bheri-damarinam mahan 
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hasty-asva-ratha-pattinarm 
nadatám nisvano "bhavat 


Sankha—dos búzios; táirya—de grandes clarins; mrdangânim—e 
de tambores; bheri—de cornetas; damarinam—de timbales; mahān— 
grandes e tumultuosos; hasti—de elefantes; asva—de cavalos; ratha- 
pattinâm-—dos lutadores sobre quadrigas e pisando o solo; 
nadatâm—todos eles fazendo sons juntos; nisvanah-—um som toni- 
truante; abhavat—assim se tornou. 


TRADUÇÃO 
O som dos búzios, clarins, tambores, bheris e damaris (timbales], 
bem como o barulho produzido pelos elefantes, cavalos e soldados, 
que lutavam tanto em quadrigas quanto a pé, eram tonitruantes. 


VERSO 8 


fe a A E I 
a A ara do 


rathino rathibhis tatra 
pattibhih saha pattayah 

haya hayair ibhas cebhaih 
samasajjanta samyuge 


rathinah—lutadores em quadrigas; rathibhih—com os quadrigá- 
rios inimigos; tatra—no campo de batalha; pattibhih—com os solda- 
dos de infantaria; saha—com; pattayah—a infantaria dos soldados 
inimigos; haydh—os cavalos; hayaih—com os soldados inimigos; 
ibhaáh—os soldados lutando montados nas costas de elefantes; ca— 
e; ibhaih—com os soldados inimigos montados em elefantes; sama- 
sajjanta—juntos, comegaram a lutar em nível de igualdade; samyuge— 
no campo de batalha. 





TRADUÇÃO 
Naquele campo de batalha, os quadrigários lutavam com quadri- 
gários inimigos, os soldados de infantaria com a infantaria inimiga, 
os soldados de cavalaria com a cavalaria inimiga, e os soldados 
montados em elefantes com os soldados adversários que estavam 
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montados em elefantes. Dessa maneira, a luta acontecia entre os 
mesmos tipos de rivais. 


VERSO 9 


AR Par gago ato 
af adate R e: 1 e 1 


ustraih kecid ibhaih kecid 

apare yuyudhuh kharaih 
kecid gaura-mukhair rksair 
dvipibhir haribhir bhatah 




















ustraih—nas costas de camelos; kecit—algumas pessoas; ¡bhaih— 
“nas costas dos elefantes; kecit—algumas pessoas; apare—outras; yu- 
yudhuh—ocupadas em lutar; Kharaih—nas costas de asnos; kecit— 
pessoas; gaura-mukhaih—sobre macacos de rosto branco; 
'rksaih-—sobre macacos de rosto vermelho; dvipibhih—sobre as costas 
de tigres; haribhih—sobre as costas de ledes; bhatah—todos os sol- 
dados ocupados dessa maneira. 



















, TRADUÇÃO 

Alguns soldados lutavam montados em camelos, outros, em ele- 
fantes, alguns, em asnos, outros, em macacos de rosto branco ou 
de rosto vermelho, alguns, em tigres e outros, em leões. Dessa ma- 
todos ocupavam-se em lutar. 





VERSOS 10—12 


e e RAR: 
m: aaa OR 
farra: dad: 
RAR cn Pe 
a mua quim: | 
GA ARAS: 112311 
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grdhraih kankair bakair anye 
Syena-bhasais timingilaih 

sarabhair mahisaih khadgair 
go-vrsair gavayârunaih 


sivābhir äkhubhih kecit 
krkalāsaih śaśair naraih 

bastair eke krsna-sãrair 
hamsair anye ca súkaraih 


anye jala-sthala-khagaih 
sattvair vikrta-vigrahaih 

senayor ubhayo rájan 
vivisus te “grato “gratah 


grdhraih—montados em abutres; karkaih-—-em águias; bakaih— 
em patos; anye—outros; syena-—montados em falcdes; bhasaih—em 
bhása; timingilaih—em grandes peixes conhecidos como timingilas; 
sarabhaih—em $arabhas; mahisaih—em búfalos; khadgaih—em ri- 
nocerontes; go—em vacas; vrsaih—em-touros; gavaya-arunaih— 
em gavayas e arunas; Sivabhih—em chacais; dkhubhih—em ratos 
grandes; kecit—algumas pessoas; Krkalásaih—em lagartos grandes; 
Sasaih—em coelhos grandes; naraih--em seres humanos; hastaih— 
em bodes; eke—alguns; krsna-saraih—em veados negros; hamsaih— 
em cisnes; anye—outros; ca—também; sitkaraih—-montados em ja- 
valis; anye—outros; jala-sthala-khagaih—animais que vivem na 
água, na terra e no céu; sattvaih—por criaturas sendo usadas como 
veículos; vikrta—são deformados; vigrahaih-—por esses animais cujos 
corpos; senayoh—dos dois grupos de soldados; ubhayoh-—de ambos; 
râjan—ó rei; vivisuh—entraram; te—todos eles; agratah agratah— 
adiantando-se face a face. 


TRADUÇÃO 
Ó rei, alguns soldados lutavam montados em abutres, águias, 
patos, falcões e pássaros bhasa. Alguns lutavam sobre as costas de 
timingilas, que podem devorar enormes baleias, alguns montados em 
Sarabhas, e outros em búfalos, rinocerontes, vacas, touros, vacas 
selvagens e arunas. Outros lutavam montados em chacais, ratos, 
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lagartos, coelhos, seres humanos, bodes, veados negros, cisnes e ja- 
valis. Dessa maneira, montados em animais aquáticos, terrestres e 
Aéreos, incluindo animais com corpos deformados, os dois exércitos 
defrontaram-se e deram prosseguimento à luta. 

m 


d VERSOS 13—15 


fraa qria: frame: 
ram 


o comem 
o Je jp pl TR 


araña aa arg | 
Gaara arman 


citra-dhvaja-patai rajann 
átapatraih sitamalaih 

mahã-dhanair vajra-dandair 
vyajanair bãrha-camaraih 


vatoddhútottarosnisair 
arcirbhir varma-bhúsanaih 

sphuradbhir visadaih Sastraih 
sutarâm súrya-rasmibhih 


deva-dânava-viranam 
dhvajinyau pându-nandana 

rejatur vira-málabhir 
yadasám iva sagarau 


à citra-dhvaja-pataih—com bandeiras muito bem decoradas e com 
Wosséis; rajan—ó rei; átapatraih—com sombrinhas para proteger 
raios solares; sita-amalaih—a maioria deles muito limpos e 
ancos; maha-dhanaih—com preciosíssimas;- vajra-dandaih— 
cabos feitos de jóias preciosas e pérolas; vyajanaih—com aba- 

4 barha-cámaraih—com outros abanos feitos de penas de pavão; 
ta-uddhiita—balangando ao sabor da- brisa; uttara-usnisaih— 
im roupas superiores. e inferiores; «arcirbhih—pela refulgéncia; 
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varma-bhiisanaih-—com adornos e escudos; sphuradbhih—brilhando; 
visadaih—afiadas e limpas; Sastraih—com armas; sutarám—exces- 
sivamente; sirya-rasmibhih—com a ofuscante iluminagáo do sol; 
deva-dânava-virânâm-—de todos os heróis dos grupos dos demônios 
e semideuses; dhvajinyau—os dois grupos de soldados, cada um 
portando sua própria bandeira; pandu-nandana—ó descendente de 
Maharaja Pându; rejatuh—distintamente reconhecidos; vira-malà- 
bhih—com guirlandas usadas por heróis; vadasâm-—de seres aquáti- 
cos; iva—assim-como; sãgarau—dois oceanos. 


TRADUÇÃO 

Ó rei, ó descendente de Mahárája Pándu, os soldados dos semi- 
deuses e dos demônios estavam decorados com dosséis, bandeiras 
coloridas e sombrinhas com cabos feitos de jóias preciosas e pé- 
rolas. Ademais, estavam decorados com abanos feitos de penas de 
pavão e também com outros abanos. Os soldados, com suas roupas 
superiores e inferiores balançando ao sabor da brisa, apresentavam 
uma marcante beleza natural e, à luz do sol radiante, seus escudos, 
adornos e limpas e afiadas armas pareciam ofuscantes. Assim, as 
fileiras de soldados pareciam dois oceanos com bandos de seres aquá- 
ticos. 





VERSOS 16—18 


Rn l 
qi Jaai a a ENE 
Gac ada gm 
aa RA ol! 
aaa | 
AA A FR ACI 


vairocano balih sankhye 
so "surânãm cami-patih 
Yânam vaihãyasam nâma 
kama-gam maya-nirmitam 
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sarva-sângrâmikopetam 
sarvascaryamayam prabho 

apratarkyam anirdesyam 
drsyamánam adarsanam 


asthitas tad vimanagryam 
sarvanikadhipair vrtah 

bala-vyajana-chatragryai 
reje candra ivodaye 


vairocanah—o filho de Virocana; balik—Maharaja Bali; sankhye— 
na batalha; sah—ele, táo célebre; asuránám—dos demónios; camú- 
'patih—comandante-em-chefe; Janam—aeroplano; vaihayasam—cha- 
mado Vaihayasa; náma—pelo nome; kama-gam—capaz de voar a 
qualquer parte que desejasse; maya-nirmitam—feito pelo demónio 
Maya; sarva—todo; sangrâmika-upetam —equipado com toda classe 
de armas indispensáveis na luta contra todas as diferentes classes 
de inimigos; sarva-ascarya-mayam-— maravilhoso em todos os aspec- 
tos; prabho—ó rei; apratarkyam-— inexplicável; anirdesyam—indes- 
eritível; dr$yamânam-—às vezes, visível; adarsanam-—às vezes, invisível; 
Asthitah—estando sentado em tal; tat-—aquele; vimána-agryam—ex- 
celente aeroplano; sarva—todos; anika-adhipaih—pelos comandantes 
dos soldados; vrtah—cercado; bala-vyajana-chatra-agryaih—protegido 
por belas sombrinhas decoradas e pela melhor das câmaras; reje— 
brilhantemente situada; candrah-—a Lua; iva—como; udaye—no mo- 
“mento de aparecer à noite. 
é 





TRADUÇÃO 

Para aquela batalha, o celebérrimo comandante-em-chefe, Mahã- 
“rája Bali, filho de Virocana, sentou-se num maravilhoso aeroplano 
ado Vaihāyasa. Ô rei, este aeroplano belamente decorado fora 
“construído pelo demônio Maya e estava equipado com armas próprias 
para toda classe de combate. Ele era inconcebível e indescritível. 
ja verdade, às vezes, ele era visível e, às vezes, não. Sentado neste 
aeroplano e estando coberto por uma bela sombrinha protetora e 
sendo abanado pela melhor das câmaras, Mahárája Bali, cercado 
seus capitães e comandantes, parecia a Lua a surgir à noite, ilu- 

do todas as direções. 
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VERSOS 19—24 


armada agar asg: 

E: qa a RRA: 1291 
ai memis ERA: 1 
adan asda RAT: lel 
a a A AA! 
AAA Tel frei Tea gene: IR 2 
ña a Aga 1 

aA mèn fansa: 13N 
ASA ARA A RA 

ad ed aa an fama: ni 
faiaga: 

mangkana SANTA, T 


tasyāsan sarvato yānair 
Yiúthânam patayo “surâh 

namucih Sambaro báno 
vipracittir ayomukhah 


dvimúrdha kalanábho "tha 
prahetir hetir ilvalah 

Sakunir bhittasantapo 
vajradarstro virocanah 


hayagrivah sankusirah 
kapilo meghadundubhih 

tarakas cakradrk Sumbho 
nisumbho jambha utkalah 


aristo 'ristanemis ca 
mayas ca tripuradhipah 

anye pauloma-kaleya 
nivatakavacadayah 


A batalha entre os semideuses e os demónios 


alabdha-bhagah somasya 
kevalam klesa-bhaginah 

sarva ete rana-mukhe 
bahuso nirjitamarah 


simha-nadan vimuñcantah 
sankhan dadhmur maha-ravan 

drstva sapatnán utsiktan 
balabhit kupito bhrsam 


tasya—dele (Maháraja Bali); asan—situados; sarvatah—por toda 
a volta; yânaih—em diferentes veículos; yiithânâm—dos soldados; 
patayah—os comandantes; asurâh—demônios; namucih—Namuci; 
'Sambarah—Sambara; banah—Bána; vipracittih—Vipracitti; ayo- 
mukhah—Ayomukha; dvimardha—Dyvimúrdha; kalanabhah—Kaála- 
nábha; atha—também; prahetih—Praheti; hetih—Heti; ilvalah—llva- 
la; Sakunih-—Sakuni; bhútasantapah—Bhiútasantápa;  vajradams- 


trah—Vajradamstra; virocanah—Virocana; hayagrivah—Hayagriva; 
Sankusirah—Sankusira; kapilah—Kapila; megha-dundubhih—Me- 
tarakah—Taraka; «cakradrk—Cakradrk; Sumbhah— 
jumbha; nisumbhah—Nisumbha; jambhah—Jambha; utkalah—Ut- 
'kala; aristah— Arista; aristanemih—Aristanemi; ca—e; mayah ca— 
e Maya; tripuradhipah—Tripuradhipa; anye—outros; pauloma-ka- 
leyah—os filhos de Puloma e os Kaleyas; nivatakavaca-adayah— 
Nivatakavaca e outros demônios; alabdha-bhagah-—todos incapa- 
zes de receber uma parte; somasya-—do néctar; kevalam—meramente; 
Klesa-bhaginah-—os demônios compartilharam do trabalho; sarve— 
todos eles; ete—os demônios; rana-mukhe-—na frente de batalha; bahu- 
'Sah—com força excessiva; nirjita-amarãh—sendo muito incomodati- 
vas para os semideuses; simha-nadan—yibragdes como aquelas dos 
ledes; vimuñcantah—proferindo; sankhan—búzios; dadhmuh—so- 
praram; mahã-ravan-—fazendo um som tumultuoso; drstvā—após 
ver; sapatnân—seus rivais; utsiktân—ferozes; «balabhit-4Senhor 
Indra), temendo a força; kupitah—ficando irado; bhrsam-—extrema- 
mente. 
TRADUÇÃO 
Maharaja Bali estava cercado por todos os lados pelos comandan- 
e capitáes dos demónios, sentados em suas respectivas quadrigas. 
eles, estavam os seguintes demônios: Namuci, Sambara, Bána, 
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Vipracitti, Ayomukha, Dvimúrdha, Kalanábha, Praheti, Heti, Ilvala, 
Sakuni, Bhútasantapa, Vajradamstra, Virocana, Hayagriva, Sañku- 
sira, Kapila, Meghadundubhi, Táraka, Cakradrk, Sumbha, Nisum- 
bha, Jambha, Utkala, Arista, Aristanemi, Tripurádhipa, Maya, os 
filhos de Puloma, os Káleyas e Nivátakavaca. Todos esses demô- 
nios foram privados de sua parte do néctar e compartilharam mera- 
mente do trabalho de bater o oceano. Agora, eles lutavam contra 
os semideuses, e, para animar seus exércitos, faziam um som tumul- 
tuoso como o rugir de ledes e sopravam fortemente os búzios. Ao 
ver esta situacáo de seus ferozes rivais, Balabhit, o Senhor Indra, 
ficou extremamente irado. 


VERSO 25 


Quad AÑ: JUN UE I 
A NRI 


airavatam dik-karinam 
arúdhah Susubhe sva-rat 

yathá sravat-prasravanam 
udayadrim ahar-patih 


airavatam—Airávata; dik-karinam—o grande elefante que podia 
ir a qualquer parte; arudhah—montado em; susubhe—ficou muito 
belo de se ver; sva=rat—Indra; yatha—assim como; sravat—difluen- 
tes; prasravanam—ondas de vinho; udaya-adrim—em Udayagiri; 
ahah-patih—o Sol. 


TRADUÇÃO 
Montado em Airávata, um elefante que pode ir a qualquer lugar 
e que mantém um suprimento de água e vinho que são por ele es- 
guichados, o Senhor Indra parecia exatamente o Sol nascendo em 
Udayagiri, onde existem reservatórios de água. 


SIGNIFICADO 
No pico da montanha chamada Udayagiri, existem grandes lagos 
dos quais a água jorra continuamente, formando cachoeiras. De 
modo semelhante, Airâvata, o carregador de Indra, armazena um 
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suprimento de água e vinho e ejeta-os na direção do Senhor Indra. 
Assim, Indra, o rei dos céus, montado nas costas de Airávata, pare- 
a-o sol brilhante, nascendo sobre Udayagiri: 


VERSO 26 


aawa a AREIA: | 
AA ARA: NRAN 


tasyásan sarvato devã 
nána-vaha-dhvajayudhah 

lokapalah saha-ganair 
vayv-agni-varunádayah 


tasya—do Senhor Indra; âsan—situados; sarvatah—por toda a 
volta; devah—todos os semideuses; nána-vaha—com muitas varie- 
idades de carregadores; dhvaja-ãyudhâh-—e com bandeiras e armas; 
loka-palah—todos os líderes dos vários sistemas planetários superio- 
res; saha—com; ganaih—seus associados; váyu—o semideus que 
controla o ar; agni—o semideus que controla o fogo; varuna—o se- 
'mideus que controla a água; ddayah—todos eles cercando o Senhor 
Indra. 





TRADUÇÃO 
ir nio o Senhor Indra, o rei dos céus, estavam os semideuses, 
sentados em várias espécies de veículos e decorados com bandeiras 
e armas. Presentes entre eles, encontravam-se Váyu, Agni, Varuna 
E outros governantes de vários planetas, juntamente com seus as- 





VERSO 27 


iaa gra ff: | 
IA farsa q: 11ROl 


te 'nyonyam abhisamsrtya 
ksipanto marmabhir mithah 

ahvayanto visanto “gre 
yuyudhur dvandva-yodhinah 
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te—todos eles (os semideuses e os demônios); anyonyam—uns 
dos outros; abhisarnsrtya—tendo se aproximado face a face; ksipan- 
tah—insultando-se mutuamente; marmabhih mithah—magoando 
muito o âmago do coração; ahvayantah—ao dirigirem-se uns aos 
outros; visantah—tendo entrado no campo de batalha; agre—no 
front; yuyudhuh—lutaram; dvandva-vodhinah—os combatentes de- 
frontando-se aos pares. 


TRADUCAO 
Os semideuses e demónios colocaram-se uns diante dos outros e 
insultaram-se mutuamente com palavras que machucavam o cora- 
ção, Entáo, aproximaram-se e, 205 pares, começaram a lutar face a face. 


VERSO 28 


q aforo aja gasa | 
qem gar aaa NRI 


yuyodha balir indrena 
târakena guho 'syata 

varuno hetináyudhyan 
mitro rãjan prahetinã 





yuyodha—lutou; balih—Maharaja Bali; indrena—com o rei Indra; 
tarakena—com Táraka; guhah—Karttikeya; asyata—ocupado em 
lutar; varunah—o semideus Varuna; hetina—com Heti; ayudhyat— 
lutaram entre mitrah—o semideus Mitra; rãjan—6 rei; praheti- 
nã-—com Praheti. 











TRADUÇÃO 
Ó rei, Maharája Bali lutou com Indra; Karttikeya, com Táraka; 
Varuna, com Heti; e Mitra, com Praheti. 


VERSO 29 


ma aa aa aa 
qa aan q AA RSI 
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yamas tu kalanábhena 
visvakarmã mayena vai 

Sambaro yuyudhe tvastrã 
savitrã tu virocanah 


| yamah—Y amarãja; tu—na verdade; kalanâbhena—com Kāla- 


nábha; visvakarma—Visvakarma; mayena—com Maya; vai—na ver- 


dade; sambarah—Sambara; yuyudhe—lutou; tvastra—com Tvastã; 
-savitra—com o deus. do Sol; tu—na verdade; virocanah—o demônio 
Virocana. 
é 

TRADUÇÃO 
| Yamarája lutou com Kãlanabha; Visvakarmã, com Maya Dânava; 
'Tvasta, com Sambara; e o deus do Sol, com Virocana. 


VERSOS 30—31 


ama al 
a aria a: RA A Zell 
mm aan ANAN gaS: 
farra a aa 


aparájitena namucir 
asvinau vrsaparvanã 

súryo bali-sutair devo 
bana-jyesthaih Satena ca 


rahunã ca tathã somah 
pulomna yuyudhe "nilah 

nisumbha-Sumbhayor deví 
bhadrakalt tarasvint 


aparajitena—com o semideus Aparájita; namucih—o demónio 
lamuci; asvinau—os irmãos Asvini; vrsaparvanã—com o demônio 
Vrsaparva; sitryah—o deus do Sol; bali-sutaih—com os filhos de 
i; devah—o deus; bana-jyesthaih—o líder de quem é Bana; sa- 
la—totalizando cem; ca—e; ráhuna—com Ráhu; ca—também; 
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tathi—bem como; somah—o deus da Lua; pulomna—Puloma; yu- 
yudhe—combateu; anilah—o semideus Anila, que controla o ar; ni- 
sumbha—o demónio Nigumbha; $umbhayoh—com Sumbha; devi—a 
deusa Durga; bhadrakali—Bhadra Kali; tarasvini—extremamente po- 
derosa. 
TRADUÇÃO 

O semideus Aparajita lutou com Namuci, e os dois irmãos Aévi- 
ni-kumãra lutaram com Vrsaparvã. O deus do Sol lutou com os cem 
filhos de Mahárája Bali, encabeçados por Bâna, e o deus da Lua 
lutou com Rahu, O semideus controlador do ar lutou com Pulomã, e 
Sumbha e Nisumbha lutaram com a supremamente poderosa energia 
material, Durgádevi, que se chama Bhadra Kali. 


VERSOS 32—34 


ME a ña fan; 
AR E MARA 113R 
amA gN sA mafi: ae | 
reafirma ZU 
qem Fara: RS | 
farra Md e viga: ae zen 


vrsakapis tu jambhena 
mahisena vibhavasuh 

ilvalah saha vatâpir 
brahma-putrair arindama 


kamadevena durmarsa 
utkalo mātrbhih saha 

brhaspatiś cośanasā 
narakena śanaiścarah 


maruto nivátakavacaih 
kaleyair vasavo 'marah 

visvedevãs tu paulomai 
rudrah krodhavasaih saha 
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* vrsãkapih-—Senhor Siva; tuna verdade; jambhena—com Jambh: 
mahisena—com Mahisasura; vibhavasuh—o deus do fogo; ilvalah— 
O demônio Ilvala; saha vātāpih—com seu irmão, Vātāpi; brahma- 
putraih-—com os filhos de Brahmã, tais como Vasistha; arim-dama-— 
“6 Maharaja Pariksit, exterminador dos inimigos; kamadevena—com 
-Kamadeva; durmarsah—Durmarsa; utkalah-—o demônio Utkala; 
“matrbhih saha—com as semideusas conhecidas como Matrkãs; brhas- 
'patih—o semideus Brhaspati; ca—e; usanasa—com Sukracárya; na- 
rakena—com o demônio conhecido como Naraka; Sanaiscarah—o 
semideus Sani, ou Saturno; marutah—os semideuses do ar; niváta- 
Kavacaih—com o demónio Nivátakavaca; kaleyaih—com os Kalakeyas; 

wah amarah—os Vasus lutaram; visvedevãh— os semideuses Visve- 
devas; tu—na verdade; paulomaih—com os Paulomas; rudráh—os 
“onze Rudras; krodhavasaih saha—com os demônios Krodhavasas. 











TRADUÇÃO 

Ó Mahārāja Pariksit, exterminador dos inimigos [Arindama], o 
Senhor Siva lutou com Jambha, e Vibhavasu lutou com Mahisâsura. 
Tlvala, juntamente com seu irmão Vatápi, bateu-se com os filhos 
“do Senhor Brahmã. Durmarsa lutou com Cupido; o demônio Utkala, 
a semideusa Matrka; Brhaspati, com Sukracarya; e Sanaiscara 
[Saturno], com Narakásura. Os Maruts lutaram com Nivátakavaca; 
os Vasus, com os demônios Kálakeyas; os semideuses Visvedevas, 
com os demônios Paulomas; e os Rudras, com os demônios Krodha- 

vagas, que eram vítimas da ira. 





VERSO 35 


q ana ta 
sa fe E 
adea fitas 
iaa A 


ta evam ájav asurah surendra 
dvandvena samhatya ca yudhyamánah 

anyonyam asadya nijaghnur ojasã 
Jigisavas tiksna-Sarasi-tomaraih 
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te—todos eles; evam-—dessa maneira; 4jau—no campo de bata- 
lha; asurãh-—os demônios; sura-indrah—e os semideuses; dvandve- 
na—de dois em dois; samhatya—agrupando-se; ca—e; yudhyamá- 
náh—ocupados em lutar; anyonyam—uns.com.os outros; asadya— 
aproximando-se;. nijaghnuh—golpearam com armas e mataram; 
ojasã-—com muita força; jigisavah-—todos desejando a vitória; tī- 
Kksna—afiadas; $ara—com flechas; asi—com espadas; tomaraih—com 
lanças. 


TRADUÇÃO 
Todos esses semideuses e demônios reuniram-se no campo de ba- 
talha com ânimo belicoso e investiram uns contra os outros com 
muito ímpeto, Todos desejando a vitória, eles lutaram aos pares, 
agredindo-se severamente com flechas, espadas e lanças afiadas. 


VERSO 36 


via: 

AN manai | 
Aima: RA azt: 

añ RAR 1 


bhusundibhis cakra-gadarsti-pattisaih 
sakty-ulmukaih prasa-parasvadhair api 

nistrimsa-bhallaih parighaih samudgaraih 
sabhindipálais ca Siramsi cicchiduh 


bhusundibhih—com armas chamadas bhusundis; cakra—com 
discos; gadi—com maças; rsti—com as armas chamadas rstis; patti- 
Saih-—com as armas chamadas paftisas; sakti—com as armas Saktis; 
ulmukaih—com as armas chamadas u/mukas; prasa—com as armas 
prãsas; parasvadhaih-—com as armas chamadas parasvadhas; api— 
também; nistrimsa—com nistrimsas; bhallaih—com lanças; pari- 
ghaih—com as armas chamadas parighas; sa-mudgaraih—com as 
armas conhecidas como mudgaras; sa-bhindipalaih—com as armas 
bhindipálas; ca—também; sirâmsi—cabeças; cicchiduh—cortaram. 
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TRADUÇÃO 
-Eles cortaram as cabeças uns dos outros, usando armas, tais como 
“bhusundis, cakras, maças, rştis, pattiśas, śaktis, ulmukas, prāsas, para- 
adhas, nistrimśas, lanças, parighas, mudgaras e bhindipālas. 





VERSO 37 


IRRE MRAN TA: 
mea ña Rae: | 
fraen- 
PARADO MIRO 


gajas turangah sarathãh padâtayah 
saroha-vaha vividha vikhanditah 
nikrtta-bahtru-Sirodharanghrayas 
chinna-dhvajesvasa-tanutra-bhisanãh 
lt 
= gajâh-elefantes; turangah—cavalos; sa-rathah-—com: quadrigas; 
itayah—soldados de infantaria; sãroha-vahah carregadores com 
s condutores; vividhãh-—muitas variedades; vikhanditah—dilacera- 
“dos; nikrtta-bahu-—braços decepados; itru-—coxas; Sirodhara—pesco- 
“ços; arighrayah-—pernas;  chinna—destroçados; dhvaja—bandeiras; 
isvasa—arcos; tanutra—escudos; bhiisanah—adornos. 


TRADUÇÃO 
Os elefantes, cavalos, quadrigas, quadrigários, soldados de infantaria 
várias classes de carregadores, juntamente com os seus condutores, 
e dilacerados. Os braços, coxas, pescoços e pernas dos solda- 
“dos foram decepados, e suas bandeiras, arcos, escudos e ornamentos 
foram destroçados. 
VERSO 38 


a RRE 
qria  sfigama 

uffa: d gafi a aa 
era A 
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tesâm padagháta-rathanga-cúrnitad 
ayodhanad ulbana utthitas tada 

renur disah khan dyumanim ca chadayan 
nyavartatâsrk-srutibhih pariplutat 


tesâm—de todas as pessoas ocupadas no campo de batalha; pa- 
daghata-—devido ao impacto produzido pelos pés dos semideuses e 
demônios ao chocarem-se contra o solo; ratha-añga—e pelas rodas 
das quadrigas; cirnitat-=o qual virou nuvens de poeira; ayodhanat—do 
campo de batalha; ulbanah— com muita força; utthitah—levantando- 
se; tada—naquele momento; renuh—as partículas de poeira; disah— 
todas as direções; kham-—espaço exterior; dyumanim—indo até o 
Sol; ca—também; chadayan—cobrindo todo o espaço até este ponto; 
nyavartata—deixaram de flutuar no ar; asrk—de sangue; srutibhih— 
pelas partículas; pariplutat—por serem bastante salpicadas. 


TRADUÇÃO 

Devido ao impacto produzido pelas pernas dos demônios e semi- 
deuses e pelas rodas das quadrigas ao entrarem em contato com o 
solo, particulas de poeira levantaram-se violentamente na direção 
do céu e fizeram uma nuvem de poeira que, estendendo-se até o 
Sol, cobria todas as direções do espaço exterior. Porém, quando às 
particulas de poeira juntaram-se gotas de sangue que eram salpicadas 
por todo o espaço, a nuvem de poeira não pôde continuar flutuando 
no céu, 


SIGNIFICADO 

A nuvem de poeira cobria todo o horizonte, porém, quando gotas 
de sangue jorraram até o Sol, ʻa nuvem de poeira não pôde conti- 
nuar flutuando no céu. Um ponto a ser observado aqui é que, em- 
bora se afirme que o sangue tenha alcançado o Sol, não se diz que 
ele tenha alcançado a Lua. Aparentemente, portanto, e isto é men- 
cionado em outras passagens do Srimad-Bhagavatam, o Sol, e não 
a Lua, é o planeta mais próximo da Terra. Já comentamos este 
ponto em muitas ocasiões. Em sequência, temos primeiro o Sol, 
depois a Lua, Marte, Júpiter e assim por diante. Calcula-se que o 
Sol esteja a 148.800.000 quilômetros acima da superfície da Terra, e, no 
Srimad-Bhagavatam, aprendemos que a Lua está a 2.560.000 qui- 
lómetros acima do Sol. Portanto, a distáncia entre a Terra e a Lua 
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pelos 152.000.000 de quilómetros. Logo, se uma cápsula es- 
viajar a uma velocidade de 29,000 quilómetros por hora, como 
poderá alcançar a Lua em quatro dias? Ir à Lua a esta velocida- 
levaria pelo menos'sete meses. É impossível portanto que, numa 
em à Lua, uma cápsula espacial tenha gastado apenas quatro 
ias para atingir aquele planeta. 


VERSO 39 


pe EN 
qa: ama: era 
aa q aaa IRRI 


sirobhir uddhata-kirita-kundalaih 
sarhrambha-drgbhih paridasta-dacchadaih 
mahã-bhujaih sabharanaih'sahãyudhaih 
ei sā prāstrtā bhūh karabhorubhir babhau 


¡Sirobhih—com as cabecas; uddhita—separados, arrancados de; 
ta—tendo seus elmos; kundalaih—e brincos; samrambha-drg- 
ih—olhos fitando com ira (embora as cabeças estivessem arrancadas 
corpos); paridasta—tendo sido mordidos pelos dentes; daccha- 
¡=os lábios; maha-bhujaih—com grandes braços; sa-abhara- 
ih=—decorados com adornos; saha-âyudhaih-—e com armas em 
s mãos, embora as mãos estivessem decepadas; sã—aquele campo 
batalha; prastrtã-—coberto; bhiih-—o campo de batalha; karabha- 
jih-—e com coxas e pernas que pareciam trombas de elefantes; 
hau-—ficou assim. 


TRADUÇÃO 

* No decorrer da luta, o campo de batalha ficou coberto com as ca- 
decapitadas dos heróis, sendo que seus olhos ainda olhavam 
¡ente e seus dentes persistiam comprimindo os lábios com muita 
. Os elmos e brincos desprenderam-se daquelas cabeças decepa- 
. Igualmente, muitos braços, decorados com adornos e segurando 
armas, espalhavam-se em diversos locais, bem como muitas 

e coxas, que pareciam trombas de elefantes. 
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VERSO 40 


AAA E: aras | 
HER FA goll 


kabandhãs tatra cotpetuh 
patita-sva-Siro-"ksibhih 

udyatayudha-dordandair 
adhavanto bhatan mrdhe 


Kkabandhah—troncos (corpos sem cabeca); tatra—lá (no campo 
de batalha); ca—também; utpetuh—produzidos; patita—caída; sva- 
sirah-aksibhih-—pelos olhos de sua cabeça; udyata—erguidos; ayudha— 
equipados com armas; dordandaih—os braços de quem; adhãvan- 
tah—precipitando-se em direção a; bhatân—os soldados; mrdhe—no 
campo de batalha. 


TRADUÇÃO 

Muitos troncos acéfalos foram produzidos naquele campo de ba- 
talha. Empunhando armas, aqueles troncos fantasmais, que podiam 
ver com os olhos das cabeças caídas, arremetiam contra os soldados 
inimigos. 

SIGNIFICADO 

Parece que os heróis que morreram no campo de batalha imedia- 
tamente tornaram-se fantasmas, e, embora suas cabeças tivessem sido 
separadas de seus corpos, produziram-se novos troncos, e esses novos 
troncos, vendo com os-olhos das cabeças decepadas, começaram a 
atacar o inimigo. Em outras palavras, foram gerados muitos fantas- 
mas para entrarem na luta, e, portanto, novos troncos apareceram 
no campo de batalha. 

VERSO 41 


audi quiabo at 
A 


balir mahendrarh dasabhis 
tribhir airavatam Saraih 

caturbhis caturo vahan 
ekenaroham arcchayat 
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balih—Mahārāja Bali; mahā-iñdram—o rei dos céus; daśabhih— 
dez; tribhih—com três; airāūvatam—Airāvata, que carrega Indra; 
ih—com flechas; caturbhih—com quatro flechas; caturah—os 
juatro; vahan—soldados montados; ekena—com uma; droham—o 
indutor dos elefantes; arcchayat—atacou. 


TRADUCAO 
Com dez flechas, Maharaja Bali atacou entáo Indra, e, com três 
Mechas, atacou Airávata, o elefante carregador de Indra. Com quatro 
Fechas, ele atacou os quatro cavaleiros que defendiam as pernas de 
Airavata, e, com uma flecha, atacou o condutor do elefante. 


SIGNIFICADO 
A palavra vahãn refere-se aos soldados que, a cavalo, protegiam 
“as pernas dos elefantes carregadores. De acordo com o sistema de 
técnica militar, também protegiam-se as pernas do elefante que car- 
fegava o comandante. 


VERSO 42 


qa a Aa: 
Ra aieeaa Ng 


sa tán apatatah Sakras 
tavadbhih Sighra-vikramah 

ciccheda nisitair bhallair 
asamprâptân hasann iva 


sah—ele (Indra); tan—flechas; apatatah—enquanto se moviam 
em direção a ele e caiam; Sakrah— Indra; tavadbhih—imediatamente; 
Sīghra-vikramah—era hábil em revidar bem'depressa; ciccheda—des- 
pedaçou; nisitaih—pontiaguda; bhallaih—com outro tipo de flecha; 
asampraptân—as flechas inimigas não sendo recebidas; hasan iva— 
(como se sorrisse. 


TRADUÇÃO 
Antes de que as flechas de Maháraja Bali conseguissem atingi-lo, 
Indra, o rei dos céus, que é hábil no manuseio de flechas, sorriu e 
-atacou as flechas com flechas de outro tipo, conhecidas como 
, As quais eram extremamente pontiagudas. 
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VERSO 43 


a iva diga e | 
at serei tera 1231 


tasya karmottamam viksya 
durmarsah $aktim adade 

târt jvalantim maholkabham 
hasta-sthâm acchinad dharih 


tasya—do rei Indra; karma-uttamam—o habilíssimo serviço na 
arte militar; viksya—após observar; durmarsah—assumindo um tem- 
peramento irado; saktim—a arma Saktis adade—empunhou; tám— 
aquela arma; jvalantim—fogo abrasador; maha-ulka-abham—pare- 
cendo-um grande ticáo incendiário; hasta-sthâm-—enquanto ainda 
estava na máo de Bali; acchinat—despedagou; harih—Indra. 


TRADUÇÃO 
Ao ver as hábeis façanhas militares de Indra, Bali Mahárája não 
pôde conter a sua ira. Daí, ele pegou de outra arma, conhecida como 
Sakti, que ardia como um grande tição incendiário. Mas Indra des- 
pedaçou aquela arma, mesmo enquanto ainda estava nas mãos de Bali. 


VERSO 44 


m: m a mE IA: | 
11 ara asa A 118811 


tatah Sila tatah prasañ 
tatas tomaram rstayah 

yad yac chastram samadadyat 
sarvam tad acchinad vibhuh 


tatah—depois disso; $íilam—langa; tatah—depois disso; prasam—a 
arma prasa; tatah—em seguida; tomaram—a arma tomara; rstayah— 
as armas rstis; yat yat—tóda e qualquer; Sastram—arma; samáda- 
dyat—que Bali Maharaja tentava usar; sarvam—todas elas; tat— 
aquelas mesmas armas; acchinat—despedacava; vibhuh—o grande 
Indra. 
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TRADUÇÃO 


“Em seguida, uma por uma, Mahárája Bali usou a lança, prãsa, to- 


, Fstis e outras armas, mas todas as armas que ele empunhava 
imediatamente despedaçadas por Indra. 


VERSO 45 


qa aras | 
q mgops: gui A e 


sasarjâthasurim mayam 
antardhana-gato "surah 

tatah pradurabhic chailah 
surânikopari prabho 


sasarja—desfechou; atha--agora; surim-—demoníaca; mãyam— 
lo; antardhana—fora de visáo; gatah—tendo ficado; asurah—Bali 
aja; tatah-—em seguida; pradurabhit—apareceu; Sailah—grande 
tanha; sura-anika-upari—acima das cabeças dos soldados-dos 
ideuses; prabho—ó meu Senhor. 


TRADUÇÃO 
Meu querido rei, Bali Mahárája então desapareceu e recorreu a 
demoníacas. Em seguida, uma montanha gigante, gerada 
s ilusão, apareceu acima das cabeças dos soldados dos semideuses. 


VERSO 46 


am rei gaai aafia | 
pala O Si 


tato nipetus taravo 
dahyamanã davágnina 

silah satanka-Sikharas 
cúrnayantyo dvisad-balam 


tatah—daquela grande montanha; nipetuh—comecaram a cair; ta- 
h—grandes árvores; dahyamanah—ardendo em fogo; dava-agni- 
pelo incêndio de floresta; $ilah—e pedras; sa-tañka-Sikharah— 
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cujas bordas tinham pontas tão afiadas como picaretas de pedra; 
cúrnayantyah--esmagando; dvisat-balam-—a força dos inimigos. 


TRADUÇÃO 
Daquela montanha, caíam árvores queimando num incêndio flo- 
restal. Lascas de pedra, com bordas afiadas como picaretas, também 
caíam e esmagavam as cabeças dos soldados dos semideuses. 


VERSO 47 


aA: AI: AAR: 
RENA MATAN REA: 1991 


mahoragah samutpetur 
dandasikah savrscikah 

simha-vyaghra-varahas ca 
mardayanto maha-gajah 


mahã-uragãh-—grandes serpentes; samutpetuh-—cairam sobre eles; 
dandasikâh-—outros animais venenosos e insetos; sa-vrscikãh-—com 
escorpiões; simha—leões; vyãghra—tigres; varahãh ca—e javalis 
da floresta; mardayantah—esmagando; maha-gajah—grandes ele- 
fantes. 


TRADUÇÃO 
Escorpiðes, grandes serpentes e muitos outros animais venenosos, 
bem como leões, tigres, javalis e grandes elefantes, todos começaram 
a cair sobre os soldados dos semideuses, esmagando tudo. 


VERSO 48 


MARA TA: RA ANTE: | 
4 RRA A ge li 


yátudhanyas ca satasah 
Stla-hasta vivasasah 

chindhi bhindhiti vadinyas 
tathã rakso-ganãh prabho 
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yatudhanyah—mulheres carnívoras demoníacas; ca—e; satasah— 
tenas e centenas; $iila-hastah—cada um deles com um tridente 
máo; vivasasah—completamente nus; chindhi—despedacai; bhin- 

lhi—trespassai; iti—assim; vadinyah-—falando; tatha—dessa manei- 

: raksah-ganah—um bando de Raksasas (uma espécie de demônio); 
ibho—ó meu rei. 





TRADUÇÃO 
Ó meu rei, muitas centenas de demônios carnívoros masculinos 
femininos, completamente nus e carregando tridentes em suas 


, apareceram então, bradando os lemas: “Despedaçai-os! Tres- 
ios!” 





VERSO 49 


a] 
AR aafaa: ge 


tato mahã-ghanã vyomni 
gambhira-parusa-svandh 

añgáraán mumucur vátair 
ahatáah stanayitnavah 


tatah—depois disso; mahá-ghanah—grandes nuvens; vyomni— 


céu; gambhira-parusa-svanah—emitindo sons retumbantes; añ- 
In—brasas; mumucuh—lancavam; vátaih—pelos ventos fortes; 
ah —fustigadas; stanayitnavah—com o som de trovoada. 


' TRADUÇÃO 
+ Nuvens ameaçadoras, fustigadas por ventos fortes, apareceram 
seguida no céu. Emitindo mui gravemente um som de trovoada, 
ram a derramar carvões em brasa. 


VERSO 50 


gA da qua: qem: | 
aids ra Aaa 1140 













































































382 Srimad-Bhágavatam [Canto 8, Cap. 10 


srsto daityena sumahán 
vahnih svasana-sárathih 

samvartaka ivatyugro 
vibudha-dhvajinim adhak 


srstah—criado; daityena—pelo demônio (Bali Maharaja); suma- 
han—enorme, devastador; vahnih—um fogo; svasana-sãrathih— 
sendo carregado pela ventania; sāmvartakah—o fogo chamado 
Sâmvartaka, que aparece no momento da dissolução; iva—assim 
como; ati-=muito; ugrah-=terrível; vibudha--dos semideuses; dhva- 
jinim—os soldados; adhãk-—reduziu a cinzas, 


TRADUÇÃO 
Um grande fogo devastador criado por Bali Mahárája começou 
a queimar todos os soldados dos semideuses. Esse fogo, acompanhado 
de rajadas de ventos, parecia tão terrível como o fogo Samvartaka, 
que aparece no momento da dissolução. 


VERSO 51 


qa agr sê: ada tata 
IRE: in 


tatah samudra udvelah 
sarvatah pratyadrsyata 

pracanda-vátair uddhúta- 
tarangâvarta-bhisanah 


tatah—depois disso; samudrah—o mar; udvelah—ficando agita- 
do; sarvatah—por toda parte; pratyadrsyata—apareceram diante 
da visáo de todos; pracanda—ferozes; vátaih=pelos ventos; uddhú- 
ta==revoltas; taranga—das ondas;  dvarta—remoinhos "de: águas; 
bhisanah—impetuosos. 


TRADUÇÃO 
Depois, remoinhos aquáticos e ondas marítimas, agitados por fe- 
rozes rajadas de vento, apareceram em toda parte, diante da visão 
de todos, provocando uma furiosa inundação. 


A batalha entre os semideuses e os demônios 


VERSO 52 


ad ¡ARO 
gamag ang AA: gA: 43I 


evar daityair mahā-māyair 
alaksya-gatibhī rane. 

srjyamánásu máydsu 
viseduh sura-sainikah 


evam-—assim; daityaih—pelos demônios; mahã-mayaih—que eram 

ibeis em criar ilusões; alaksya-gatibhih-—todavia, invisíveis; rane— 

ja luta; srjyamanasu mayasu—devido á criagáo dessa atmosfera ilu- 

ia; viseduh—ficaram taciturnos; sura-sainikah—os soldados dos 
ideuses. 

TRADUÇÃO 
Enquanto na luta esta atmosfera mágica era criada pelos demô- 
invisíveis, que eram hábeis nessas ilusões, os soldados dos semi- 


deuses ficavam taciturnos. 


VERSO 53 


4 RR a Rara qui 
Tas O era II 


na tat-pratividhim yatra 
vidur indrâdayo nrpa 

dhyáatah pradurabhút tatra 
bhagavân visva-bhâvanah 


= na—não; tat-pratividhim-—extinção dessa atmosfera ilusória; yatra— 

; viduh--puderam entender; indra-adayah—os semideuses, 
encabecados por Indra; nrpa—ó rei; dhyatah—sendo o objeto de 
'meditacáo; pradurabhit—apareceu ali; tatra—naquele lugar; bha- 
'¡gavan—a Suprema Personalidade de Deus; visva-bhavanah—o criador 
do Universo. 


TRADUÇÃO 
Ó rei, ao perceberem que não conseguiriam encontrar maneira al- 
guma de anular as atividades dos demônios, os semideuses, de todo 
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o coração, meditaram na Suprema Personalidade de Deus, o criador 
do Universo, que então apareceu imediatamente. 


VERSO 54 


a gs 
amn RA | 
AEREAS 


siaaa neea: ISI 


tatah suparnamsa-krtanghri-pallavah 
pisañga-vasa nava-kañja-locanah 

adrsyatastayudha-bahur ullasac- 
chri-kaustubhanarghya-kirtta-kundalah 


tatah—em seguida; suparna-amsa-krta-añghri-pallavah—a Suprema 
Personalidade de Deus, cujos pés de lótus apóiam-se nos ombros 
de Garuda; pisanga-vasdh—cuja roupa é amarela; nava-kañja-loca- 
nah—e cujos olhos lembram as pétalas de um lótus que acaba de 
desabrochar; adrsyata—tornou-Se visível (na presença dos semideu- 
ses); asta-ayudha—munido de oito espécies de armas; bahuh—bracos; 
ullasat—apresentando esplendorosamente; sr7—a deusa da fortuna; 
kaustubha—a jóia Kaustubha; anarghya—de valor inestimável; ki- 
rita—elmo; kundalah—tendo brincos. 


TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus, cujos olhos parecem as pétalas 
de um lótus recém-desabrochado, sentou-Se nas costas de Garuda, 
apoiando Seus pés de lótus nos ombros deste. Vestido de amarelo, 
decorado pela jóia Kaustubha e pela deusa da fortuna e usando 
um elmo e brincos inestimáveis, o Senhor Supremo, portando várias 
armas em Suas oito mãos, tornou-Se visível aos semideuses. 


VERSO 55 


sua 
o ON 



























56] A batalha entre os semideuses e os demônios 385 


em qa fa ama 
fea NG us 


tasmin praviste 'sura-kiita-karmajã 
mayã vinesur mahinã mahiyasah 

svapno yatha hi pratibodha agate 

hari-smrtih sarva-vipad-vimoksanam 


tasmin' praviste--com a entrada da Suprema Personalidade de 
5; asura—dos demônios; kita-karma-já--devido às atividades 
icas e ilusórias; mãyã-—as manifestações falsas; vinesuh—foram 
liatamente suprimidas; mahinã-—pelo poder superior; mahiya- 
h=da Suprema Personalidade de Deus, que é maior do que o 

jor; svapnah—sonhos; yathã—como; hi—na verdade; pratibo- 
uando o despertar; Agate—chegou; hari-smrtih—=o ato de 
Ibrar-se da Suprema Personalidade de Deus; sarva-vipat--de toda 
de situações perigosas; vimoksanam-— imediatamente extermina. 


























TRADUÇÃO 
Assim como os perigos em um sonho cessam quando a pessoa 
ta, as ilusões criadas pelos malabarismos dos demônios foram 
feitas pelo poder transcendental da Suprema Personalidade de 
logo que Ele entrou no campo de batalha. Na verdade, pelo 
ples fato de lembrar-se da Suprema Personalidade de Deus, alguém 
livra de todos os perigos. 












VERSO 56 


qa neina 
ERA A | 

asenne cardeal 

ameaga añ sata: MIMI 









drstva mrdhe garuda-vaham ibhari-vaha 
avidhya súlam ahinod atha kalanemih 

tal irlaya garuda-múrdhni patad grhitva 

tenahanan nrpa savâham arim tryadhisah 
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drstva—vendo; mrdhe—no campo de batalha; garuda-váham— 
a Suprema Personalidade de Deus, montado em Garuda; ¡bhari- 
vahah—o demônio, que era carregado por um grande leão; avidhya-— 
brandindo; $alam—tridente; ahinot—disparou contra ele; atha—assim; 
kalanemih—o demônio Kãlanemi; tai —esse evento no qual o demô- 
nio atacou a Suprema Personalidade dè Deus; lilayãa-—mui facilmente; 
garuda-múrdhni—sobre a cabega do Seu carregador, Garuda; patat— 
enquanto caía; grhitva—após pegá-lo imediatamente, sem dificulda- 
de; tena—e com a mesma arma; ahanat-—matou; nrpa—ó rei; sa- 
vâham-—com seu carregador; arim—o inimigo; tri-adhisah—a Suprema 
Personalidade de Deus, o proprietário dos trés mundos. 


TRADUÇÃO 

Ó rei; ao ver que a Suprema Personalidade de Deus, montado 
em Garuda, estava no campo de batalha, o demônio Kalanemi, que 
era carregado por um leão, logo pegou de'seu tridente, brandiu-o 
e disparou-o contra a cabeça de Garuda. A Suprema Personalidade 
de Deus, Hari, o mestre dos três mundos, imediatamente agarrou 
O tridente, e, com a mesmíssima arma, matou o inimigo Kálanemi, 
juntamente com o seu carregador, o leão. 


SIGNIFICADO 
Com relação a isto, Srila Madhvacarya diz: 


kālanemy-ādayah sarve 
karinā nihatā api 

sukrenojjivitah santah 
punas tenaiva patitáh 


“Kalanemi e todos os outros demónios foram mortos pela Suprema 
Personalidade de Deus, Hari,-e quando Sukrácarya, o mestre espiri- 
tual deles, ressuscitou-os, foram novamente mortos pela Suprema 
Personalidade de Deus.” 


VERSO 57 


añ aaa q da 
AMARE a | 


Verso 57] A batalha entre os semideuses e os demônios 


AA AMAN 
mafisa iisa: I we |] 


mālī sumāly atibalau yudhi petatur yac- 
cakrena krtta-Sirasãv atha mãlyavârhs tam 

âhatya tigma-gadayâhanad andajendram 
tâvac chiro *cchinad arer nadato "rinadyah 


maãli sumãli-—dois demônios chamados Mali e Sumali; ati-balau — 


poderosíssimos; yudhi—no campo de batalha; petatuh—tombaram; 
yat-cakrena—por cujo disco; krtta-sirasau—suas cabeças foram cor- 


as; atha—em seguida; malyavân—Malyavân; tam—a Suprema 
lersonalidade de Deus; ahatya-—atacando; tigma-gadayã-—com uma 
aca muito potente; ahanat—tentou arremeter contra, matar; anda- 


a-indram—Garuda, o rei de todos os pássaros, que são ovíparos; 


at—naquele momento; sirah—a cabeça; acchinat—decepou; 
h—do inimigo; nadatah-—rugindo como um leão; arinã—com o 


lisco; adyah—a Personalidade de Deus original. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, dois poderosíssimos demônios chamados Mali e Su- 
foram mortos pelo Senhor Supremo, que decapitou-os com o 
disco. Então Mályaván, outro demônio, atacou o Senhor. Com 
potente maça, o demônio, que rugia como um leão, arremeteu 


5 ntra Garuda, o senhor dos pássaros, que sáo ovíparos. Mas a Su- 


a Personalidade de Deus, a pessoa original, usou Seu disco 
também decepar a cabeça daquele inimigo. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Oita- 






































CAPÍTULO ONZE 


O rei Indra aniquila os demônios 



























Como se descreve neste capítulo, o grande santo Narada Muni, 
tindo muita compaixão dos demônios que foram mortos pelos se- 
mideuses, proibiu os semideuses de continuarem a' matá-los. Foi 
então que Sukracarya, através de seu poder místico, devolveu a vida 
a todos os demônios. 

» Tendo sido agraciados pela Suprema Personalidade de Deus, os 
deuses, estando revigorados, voltaram à lutar com os demônios. 
rei Indra disparou o seu raio contra Bali, e quanto Bali caiu, seu 
igo Jambhásura atacou Indra, que, com seu raio, decapitou então 
lambhásura. Ao tomar conhecimento de que Jambhasura fora 
“morto, Nárada Muni transmitiu a notícia aos parentes de Jambhásura 
Namuci, Bala e Paka —, que se dirigiram então ao campo de ba- 
ha e atacaram os semideuses. Indra, o rei dos céus, decapitou 
Bala e Paka e arremessou a arma conhecida como kulisa, o raio, 
















otivo pelo qual Indra ficou melancólico. Naquele momento, uma 
de alguém invisível veio do céu. A voz declarava: “Nenhuma 
ja seca ou úmida pode matar Namuci.” Ao ouvir esta voz, Indra 






espuma, que não é seca nem molhada. Usando uma arma de espu- 
, conseguiu matar Namuci. Assim, Indra e os outros semideuses 
mataram muitos demônios. Então, a pedido do Senhor Brahma, 
larada foi ter com os semideuses e proibiu-os de continuar matando 
demônios. Daí, todos os semideuses retornaram às suas moradas. 
lindo as instruções de Nãrada, todos os demônios sobreviventes 













á, através do toque da mão de Sukracarya, Bali Maháraja recobrou 
sentidos e sua consciência, e aqueles demônios cujas cabeças e 
Corpos não haviam sido completamente destroçados foram ressusci- 
dos pelo poder místico de Sukracarya. 
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VERSO 1 


ESAS 
ad QU, MAA: 
qa fa: RA | 
agii aÑo 
aora Raza gai 


sri-suka uvãca 
atho surah pratyupalabdha-cetasah 
parasya purnsah parayânukampayã 
Jaghnur bhrsam Sakra-samiranâdayas 
tams tán rane yair abhisamhatah purá 


Sri-Sukah uvaca-—S$ri Sukadeva Gosvâmi disse; atho—-em seguida; 
surãh-—todos os semideuses; pratyupalabdha-cetasah-—sendo vivifi- 
cados novamente pelo, reviver de sua consciência; parasya-—do Sus 
premo; pumsah—da Personalidade de Deus; paraya—suma; anukam- 
paya—pela misericórdia; jaghnuh—comegaram a bater em; bhrsam— 
repetidas vezes; Sakra—Indra; samirana—Váyu; ádayah—e outros; 
tán tân—para aqueles demónios; rane—na luta; yaih—por quem; 
abhisamhatah—eles foram agredidos; purd—antes. 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi disse: Depois disso, pela suma graça da Suprema 
Personalidade de Deus, Sri Hari, todos os semideuses, encabeçados 
por Indra e Vayu, reviveram. Sendo vivificados, os semideuses co- 
meçaram a agredir severamente os mesmíssimos demônios que os 
haviam derrotado antes. 
VERSO 2 


aaa de AAA | 
TAR ARA AR 


vairocanáya samrabdho 
bhagaván páka-Sasanah 

udayacchad yadã vajrarm 
prajã hã heti cukrusuh 
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vairocanāya—contra Bali Mahārāja (simplesmente para matá-lo); 
ñrabdhah—estando muito` irado; bhagavān—o poderosíssimo; 
-Sâsanah—Indra; udayacchat—colocou em sua mão; yadá—na- 

le momento; vajram—o raio; prajâh-—todos os demônios; ha 
ai de nós, ai de nós; iti—assim; cukrusuh-—começaram a proferir. 





TRADUÇÃO 
Quando o poderosíssimo Indra ficou irado e pegou do seu raio 
matar Mahãraja Bali, os demônios começaram a lamentar-se: 
'Ai de nós! ai de nós!” 


VERSO 3 


ía fa gafa | 
mía que Ar aA NR 


vajra-pánis tam ahedam 
tiraskrtya purah-sthitam 

manasvinam susampannam 
vicarantam mahã-mrdhe 


» vajra-pânih-—Indra, que sempre carrega o raio em sua mão; tam—a 
li Maharaja; 4ha—dirigiu-se; idam—dessa maneira; tiraskrtya— 
tigando-o; purah-sthitam—postado diante dele; manasvinam— 

uito sóbrio e tolerante; su-sampannam-—bem equipado com pa- 
'ernália bélica; vicarantam—locomovendo-se; maha-mrdhe—no 
ide campo de batalha. 


TRADUÇÃO 
Sóbrio e tolerante e bem equipado com parafernália bélica, Bali 
Mahárája colocou-se diante de Indra no grande campo de batalha. 
© rei Indra, que sempre carrega o raio em sua mão, dirigiu a Bali 
Mahārāja a seguinte repreensão. 


VERSO 4 


qaa anama A RA | 
farsa Fada al e ll 
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natavan midha mayabhir 
māyeśān no i 
jitvā bālān nibaddhākşān 
nato harati tad-dhanam 





nata-vat—como um trapaceiro ou ladrão; mūdha—seu patife; 
māyābhih—exibiu truques; `māyä-ŅĶŅān—sobre os semideuses, que 
podem controlar todas essas manifestacóes ilusórias; nah—sobre 
nós; jigisasi—estás tentando sair vitorioso;  Jitva—dominando; 
bãlân—criancinhas; nibaddha-aksân—tapando os olhos; natah-—um 
trapaceiro; harati—arrebata; tat-dhanam—a propriedade possuída 
por uma criança. 


TRADUÇÃO 
Indra disse: Ó patife, assim como um trapaceiro às vezes venda 
os olhos de uma criança e arrebata-lhe as posses, estás também ten- 
tando derrotar-nos, apresentando certos poderes místicos, embora 
saibas que somos os mestres de todos esses poderes místicos. 


VERSO 5 


ara amarra Ra 1 
URÍA Aaa aea: 


Gruruksanti máyabhir 
utsisrpsanti ye divam 

tan dasyún vidhunomy ajñán 
pūrvasmāc ca padād adhah 


āruruksanti—pessoas que desejam ir aos sistemas planetários supe- 
riores; mãyâbhih—pelo suposto poder místico ou pelo avanço cientí- 
fico material; ufsisrpsanti—ou querem libertar-se através dessas falsas 
tentativas; ye—essas pessoas que; divam-—-o sistema planetário supe- 
rior conhecido como Svargaloka; tân-—esses velhacos desordeiro: 
dasyiin—esses ladrões; vidhunomi—eu forço a sair; ajñān—patifes; 
piirvasmãt—anterior; ca—também; padat—da posição; adhah— 
para baixo. 
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TRADUÇÃO 
Aqueles tolos e patifes que, através do poder místico ou de meios 
icos, querem elevar-se ao sistema planetário superior, ou que 
elusive esforçam-se por ultrapassar os planetas superiores e alcançar 
mundo espiritual ou a liberação, faço com que sejam enviados à 
baixa região do Universo. 





j SIGNIFICADO 
* Sem dúvida, existem diferentes sistemas planetários reservados 
diferentes pessoas. Como se afirma no Bhagavad-gitã (14.18), 
dhvarh gacchanti sattva-sthãh: as pessoas no modo da bondade 
ir aos planetas superiores. Entretanto, aqueles que estão nos 
da escuridão e da paixão não têm permissão de entrar nos 
ias superiores. A palavra divam refere-se ao sistema planetário 
ior conhecido como Svargaloka. Indra, o rei do sistema plane- 
lúrio superior, tem o poder de afastar qualquer alma condicionada 
que, partindo dos planetas inferiores, tenta ir aos superiores, em- 
a não possua as qualificações necessárias. A tentativa moderna 
través da qual busca-se ir à Lua também é uma tentativa em que 
homens inferiores querem ir a Svargaloka através de meios mecá- 
artificiais. Semelhante tentativa náo pode ser exitosa. Portan- 
), a afirmativa de Indra parece indicar que todo aquele que tente 
aos sistemas planetários superiores por meios mecánicos, que sáo 
qui chamados de máya, é condenado a precipitar-se nos planetas 
nfernais, situados na parte inferior do Universo. Para ir ao sistema 


planetário superior, a pessoa precisa ter suficientes boas qualidades. 


ma pessoa pecaminosa situada no modo da ignorância e viciada 


em bebidas, consumo de carne e prática de sexo ilícito jamais entrará 


s planetas superiores por meios mecânicos. 


VERSO 6 


dsi asa 0 gaga | 
AA RÀ aaraa qifa: ag I N 


so “ham durmayinas te *dya 
vajrena sata-parvanã 

Siro harispe mandãtman 
ghatasva jñatibhih saha 
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sah—sou a mesma pessoa poderosa; aham—eu; durmayinah—de 
ti, que, com ilusóes, podes realizar tantos truques; fe—tua; adya— 
hoje; vajrena—com o raio; Sata-parvand—que tem centenas de bordas 
afiadas; sirah-—a cabeça; harisve—separarei; manda-atman—ó pessoa 
de pobre fundo. de conhecimento; ghatasva—simplesmente. tenta 
manter-te neste campo de batalha; jñātibhih saha—com teus parens 
tes e assistentes. 





TRADUÇÃO 
Hoje, com meu raio, que tem centenas de bordas afiadas, eu, a 
mesma pessoa poderosa, deceparei tua cabeça, separando-a de teu 
corpo. Embora possas produzir tantos truques ilusórios, és dotado 
de um pobre fundo de conhecimento, Então, tenta persistir nesse 
campo de batalha com teus amigos e parentes. 


VERSO 7 


RRA 
AGMA TAMAA AAA | 
ASA ego aii gema I I 


Sri-balir uvaca 
sangrâme vartamânânam 
kala-codita-karmanam 
Kirtir jayo “jayo mrtyuh 
sarvesâm syur anukramãt 


Sri-balih uváca—Bali Maharaja disse; sangrame-—no campo de ba- 
talha; vartamânânâm-—de todas as pessoas aqui presentes; kala- 
codita—influenciadas pelo fator tempo; karmandm—para pessoas 
ocupadas em lutar ou em quaisquer outras atividades; kTrtih—re- 
putação; jayah—vitória; ajayah—derrota; mrtyuh—morte; sarve- 
sãm-—de todas elas; syuh-—devem ser feitas; anukramat-—uma após 
outra. 

TRADUÇÃO 

Bali Mahárája respondeu: Todos os que estão presentes neste 
campo de batalha decerto estão sob a influência do tempo eterno, 
e de acordo com as atividades que lhes são designadas, estão desti- 
nados a obter consecutivamente fama, vitória, derrota e morte. 


rso 8] O rei Indra aniquila os demônios 


SIGNIFICADO 
“Se alguém sai vitorioso na batalha, torna-se famoso; mas: se ele 
D é vitorioso e sai derrotado, pode até morrer. Existe possibilida- 
le tanto de vitória-quanto de derrota, seja num campo: de batalha 
tomo esse ou no campo de batalha da luta pela existência. Tudo 
corre de acordo com as leis da natureza (prakrteh kriyamánáni 
l naih Karmâni sarvasah). Uma vez que todos, sem exceção, estão 
itos aos modos da natureza material, quer alguém saia vitorioso 
derrotado, ele não é independente, senão que está sob o controle 
natureza material. Bali Mahárâja, portanto, era muito sensato. 
Ele sabia que a luta fora determinada pelo tempo eterno e que, sob 
influência do tempo, todos devem aceitar os resultados de suas 
róprias atividades. Portanto, embora Indra estivesse ameaçando 
atar Bali Mahárája disparando o raio, Bali Mahárája não estava 
bsolutamente temeroso. Este é o espirito do Ksatriya: yuddhe capy 
apalayanam (Bg. 18.43). O ksatriya deve ser tolerante em todas 
circunstâncias, especialmente no campo de batalha. Logo, Bali 
aharája afirmou que não estava absolutamente temeroso da morte, 


bora fosse ameaçado por uma personalidade tão grandé como o 
à dos céus. 


VERSO 8 


A STA A UNA quai 
agafa a afa aa giem ie 


tad idam kala-rasanam 
Jagat pasyanti súrayah 

na hrsyanti na Socanti 
tatra yayam apanditâh 


tat—portanto; idam—todo este mundo material; kala-rasanam— 

à se movendo devido ao tempo eterno; jagat—movendo-se para 
diante (todo este Universo); pasyanti—observam; sirayah— aqueles 
que são inteligentes porque admitem a verdade; na-—não; hrspanti— 
Se tornam jubilosos; na—nem; socanti—se lamentam; tatra—nisso; 
Nyam-—todos vós, semideuses; apanditah—náo muito eruditos (tendo 
esquecido de que estais agindo sob a influência do tempo eterno). 
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TRADUÇÃO 
Vendo as ações do tempo, aqueles que conhecem a verdade incon- 
testável jamais se rejubilam nem se lamentam por causa de diferentes 
circunstâncias. Portanto, como estás jubiloso devido à tua vitória, 
não deves ser considerado muito sábio. 


SIGNIFICADO 
Bali Mahãrája sabia que Indra, o rei dos céus, era extremamen= 
te poderoso, mais poderoso do que ele próprio. Entretanto, Bali 
Mahãraja desafiou Indra, dizendo que“Indra não era muito erudi- 
to. No Bhagavad-gitã (2.11), Krsna repreendeu Arjuna dizendo: 


asocyan anvasocas tvam 
prajna-vadarns ca bhãgase 

gatasún agatásams ca 
nânusocanti panditah 


“Enquanto falas palavras sábias, estás lamentando aquilo com que 
não precisas te afligir. Os sábios não lamentam nem os vivos nem 
os mortos.” Assim, da mesma maneira que Krsna desafiou Arjuna, 
dizendo que ele não era um pandita, ou uma pessoa erudita, também 
Bali Maharaja desafiou o rei Indra e seus associados. Neste mundo 
material, tudo acontece sob a influência do tempo. Consegiientemen- 
te, para a pessoa erudita que percebe como os fenômenos transcor- 
rem, está fora de cogitação ficar aflita ou feliz devido às ondas da 
natureza material. Afinal de contas, uma vez que estamos sendo ar- 
rastados por essas ondas, qual o significado de ficarmos tristes ou 
alegres? Aquele que é plenamente versado nas leis da natureza nunca 
fica alegre ou triste devido às atividades da natureza. No Bhagavad- 
gītā (2.14), Krsna aconselha que sejamos tolerantes: tāms titiksasva 
bhãrata. Seguindo este conselho de Krsna, ninguém deve ficar me- 
lancólico ou infeliz devido às mudanças circunstanciais. Este sintoma 
é de um devoto. O devoto executa o seu dever em consciência de 
Krsna e jamais é infeliz em circunstâncias adversas. Ele têm fé plena 
que, nessas circunstâncias, Krsna protege o Seu devoto. Portanto, 
o devoto jamais se desvia de seu dever prescrito, o serviço devocional. 
As qualidades materiais de júbilo e melancolia estão presentes até 
mesmo nos semideuses, que estão bem elevadamente situados no sis- 
tema planetário superior. Portanto, quando alguém não se deixa 
perturbar pelas aparentes circunstâncias favoráveis ou desfavoráveis 
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te mundo material, deve-se compreender que ele é brahma-bhiita, 
auto-realizado. Como se afirma no Bhagavad-gita (18.54), brahma- 
tah prasannãtmã na socati na kânksati: “Aquele que está trans- 
lentalmente situado compreende de imediato o Brahman Supremo 
torna-se cheio de júbilo.” Quando alguém não-se deixa perturbar 
circunstâncias materiais, deve ser considerado como estando 
fase transcendental, acima da reação dos três modos da natu- 
material, 





VERSO 9 


A AAA q ANA | 
fa agar aaa 11 


na vayam manyamânanam 
datmánam tatra sadhanam 

giro vah sadhu-Socyanám 
grhnimo marma-tadanãh 


na—não; vayam-—nós; manyamânânam-—que estamos consideran- 
 atmánam—o eu; tatra—na vitória ou na derrota; sádhanam—a 
jusa; girah—as palavras; vah—vossas; sadhu=S0ocydndam—que mere- 

a compaixão por parte das pessoas santas; grAnimah-—aceita- 
Os; marma-tâdanãh-—que afligem o coração. 


TRADUÇÃO 
Vós, semideuses, pensais que vós mesmos sois a causa median- 
a qual conquistais fama e vitória. Devido à vossa ignorância, as 
as santas compadecem-se de vós. Portanto, embora vossas pa- 
lavras aflijam o coração, não as aceitamos. 


VERSO 10 


AR SA 
gemia fog e ana: 
a 2 
ARA ga: foi 
sri-suka uvaca 
ity aksipya vibhum viro 
narácair vira-mardanah 
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akarna-púrnair ahanad 
aksepair aha tam punah 


srrsukah uvaca—S1 Sukadeva Gosvámi disse; iti—assim; aksipya—= 
castigando; vibhum—ao rei Indra; virah—o valente Bali Maharaja; 
narácaih=com as flechas chamadas nárãcas; vira-mardanah—Bali 
Maharaja, que podia subjugar até mesmo grandes heróis; akarna- 
púrnaih—puxadas até o ouvido; akhanat—atacou; aksepaih—com pa- 
lavras repreensivas; 4ha—disse; tam—a ele; punah—novamente, 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi disse: Após dirigir a Indra, o rei dos céus, 
essas palavras cortantes, Bali Mahãrája, que podia subjugar qualquer 
outro herói, retesou seu arco, e, puxando até o seu ouvido as flechas 
conhecidas como náracas, lancou-as na direção de Indra. Então, ele 
voltou a castigar Indra com fortes palavras. 


VERSO 11 


ca fed RM Rm rama 
ara ad dea e fra: ZA 


evarh nirâkrto devo 
vairinã tathya-vadina 

namrsyat tad-adhiksepam 
totrahata iva dvipah 


evam-— assim; nirãkrtah—sendo derrotado; devah—rei Indra; vai- 
rina—por seu inimigo; tathya-vádina—que era competente em falar 
a verdade; na—náo; amrsyat—se lamentou; tat—dele (Bali); adhi- 
ksepam-— o castigo; totra-—pelo cetro ou bastão; ahatah-—sendo gol- 
peado; ¡va—assim como; dvipah—um elefante. 


TRADUCAO 
Como a descompostura que partiu de Mahārāja Bali era verda- 
deira, o rei Indra náo ficou nem um pouco magoado, assim como 
um elefante acoitado pelo bastáo de seu condutor náo fica agitado. 


O rei Indra aniquila os demónios 


VERSO 12 
maski am mi ada: | 
TÀ ana quit fp STS IR 


prãharat kulisam tasmã 
amogham para-mardanah 

sayãno nyapatad bhimau 
chinna-paksa ivâcalah 


'praharat—infligiu; kulisam—raio parecido com um cetro; tasmai— 
ele (Bali Maharaja); amogham—infalível; para-mardanah—Indra, 
le é hábil em derrotar o inimigo; sa-yânah—com seu aeroplano; 
tat—caiu; bhimau—no solo; chinna-paksah—cujas asas foram 

las; iva—como; acalah—uma montanha. 


TRADUÇÃO 
Quando Indra, o derrotador dos inimigos, estando desejoso de 
Bali Mahárája, disparou contra este o seu infalível raio e cetro, 
Mahárája de fato caiu ao solo com o seu aeroplano, como 
montanha com suas asas cortadas. 


SIGNIFICADO 
Em muitas descrições encontradas na literatura védica, menciona- 
que as montanhas aladas também voam no céu. Ao morrerem, 
montanhas caem ao solo, onde permanecem como enormes 
rpos mortos. 


VERSO 13 
er fra ego ste afro: ge | 
E 


sakhayam patitam drstva 
jambho bali-sakhah suhrt 

abhyayat sauhrdam sakhyur 
hatasyapi samácaran 


sakhayam—seu amigo íntimo; patitam—tendo caído; drstva— 
ver; jambhah—o demônio Jambha; bali-sakhah—um amigo 
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muito íntimo de Bali Maharaja; suhrt—e constante benquerente; 
abhyayat—entrou em cena; sauhrdam—amizade muito compassiva; 


sakhyuh—a seu amigo; hatasya—que fora ferido e caíra; api—embo- 
ra; samãcaran—simplesmente para realizar seus deveres de amigo. 





TRADUÇÃO 
Ao ver que o seu amigo Bali havia caído, o demônio Jambhásura 
apareceu diante de Indra, o inimigo, simplesmente para prestar a 
Bali Mahárãja seu serviço amistoso. 


VERSO 14 


q fia maia maga dem | 
SARA ai q GRES: 112911 


sa simha-vaha asadya 
gadám udyamya ramhasá 

jatrav atadayac chakra 
gajam ca sumahã-balah 


sah—Jambhásura; simha-vahah—sendo carregado por um leão; 
asadya—apresentando-se diante do rei Indra; gadam—sua maca; 
udyamya-—-empunhando; rarnhasã-—-com muita força; jatrau—na 
base do pescogo; atadayat—golpeou; Sakram—Indra; gajam ca— 
bem como seu elefante; su-maha-balah—o grandemente poderoso 
Jambhásura. 


TRADUÇÃO 
O grandemente poderoso Jambhãsura, carregado por um leão, 
aproximou-se de Indra e, com sua maça, golpeou-o fortemente no 
ombro. Ele também atingiu o elefante de Indra. 


VERSO 15 


mera ql fea Ta: | 
ai go q a q a Ll 


O rei Indra aniquila os demónios 


gada-prahara-vyathito 
bhrsam vihvalito gajah 

janubhyam dharanim sprstva 
Kkasmalarn paramar yayau 


gada-prahãra-vyathitah-—estando machucado devido ao golpe da 
de Jambhásura; bhrsam-—muito; vihvalitah—agitado; gajah— 
elefante; janubhyam—com seus dois joelhos; dharanim—a terra; 
tva-—tocando; kasmalam—inconsciéncia; paramam—última; 
jau-—entrou em. 


TRADUÇÃO 
«Sendo golpeado pela maga de Jambhásura, o elefante de Indra 
u confuso e machucado. Então, tocou os seus joelhos no chão 
caiu inconsciente. 


VERSO 16 


aa om amem gas: | 
ara figa cantos fig: MZ 


tato ratho mátalina 
haribhir dasa-Satair vrtah 

ânito dvipam utsrjya 
ratham âruruhe vibhuh 


tatah—em seguida; rathah—quadriga; mátalina—pelo seu quadri- 
lo, chamado Maátali; haribhih—com cavalos; dasa-Sataih—dez 
cem (mil); vrtah-—atrelada; anitah-—sendo trazida; dvipam—o 
'fante; utsrjya—deixando de lado; ratham—a quadriga; âruruhe— 
ontou em; vibhuh—o grande Indra. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, Matali, o quadrigário de Indra, trouxe a quadriga 
Indra, que era puxada por mil cavalos. Indra entáo deixou seu 
lante e subiu na quadriga. 




















402 Srimad-Bhagavatam [Canto 8, Cap. 11 


VERSO 17 


aa A OA A AAA | 
sand q amarse ION 


tasya tat pūjayan karma 
yantur danava-sattamah 

súlena jvalatá ta tu 
smayamáno 'hanan mrdhe 


tasya—de Matali; tat—aquele servico (trazer a quadriga para Indra); 
pajayan—apreciando; karma—esse servigo ao mestre; yantuh—do 
quadrigário; danava-sat-tamah—o melhor dos demónios, a saber, 
Jambhásura; $alena—com seu tridente; jvalata—que ardia como 
fogo; tam—Matali; tu—na verdade; smayamánah—sorrindo; ahanat— 
golpeou; mrdhe—na batalha. 


TRADUÇÃO 
Apreciando o serviço de Matali, Jambhásura, o melhor dos demó- 
nios, sorriu. Entretanto, ele feriu Matali na batalha, acertando-lhe 
um tridente de fogo abrasador. 


VERSO 18 


BE ai ag ereta anfa: | 
TA ee doa qameefiso W$cil 


sehe rujam sudurmarsãm 
sattvam álambya mátalih 

indro jambhasya sankruddho 
vajrenapaharac chirah 


sehe—tolerou; rujam—a dor; su-durmarsam—intolerável; sat- 
tvam—paciéncia; alambya—refugiando-se na; mátalih—o quadri- 
gário. Matali; indrah—rei Indra; jambhasya—do grande demónio 
Jambha; sañkruddhah—estando muito irado contra ele; vajrena= 
com seu raio; apãharat—separou; Sirah—a cabeça. 


O rei Indra aniquila os demônios 


TRADUÇÃO 
Embora a dor fosse extremamente severa, Matali tolerou-a com 
le paciência. Indra, no entanto, que ficou deveras irado contra 
bhãsura, golpeou-o com o seu raio, e então decepou-lhe a cabeça. 


VERSO 19 


a gal dd da a amaro: | 
agia qo: ana 12911 


Jambham srutvã hatam tasya 
jñatayo nãradãd rseh 

namucis ca balah pakas 
tatrâpetus tvarânvitah 


Jambham—Jambhasura; srutva-—após ficarem sabendo; hatam— 
morto; tasya—seus; jRâtayah-—amigos e parentes; naradat—por 


ntermédio de Narada; rseh—do grande santo; namucih—o demônio 

lamuci; ca—também; balah—o demónio Bala; pakah—o demónio 
|; tatra—lá; apetuh—chegaram imediatamente; tvará-anvitah— 
muita pressa. 





TRADUÇÃO 
Quando Nárada Rsi informou aos amigos e parentes de Jambhásura 
este fora morto, os três demônios chamados Namuci, Bala e 
a apressaram-se em chegar ao campo de batalha. 


VERSO 20 


A farsa ae | 
atoa de raia cam IR cl 


vacobhih parusair indram 
ardayanto 'sya marmasu 

Sarair avakiran meghã 
dharabhir iva parvatam 


vacobhih—com palavras ásperas; parusaih—muito rudes e cruéis; 
lram—rei Indra; ardayantah—castigando, magoando; asya—de 
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Indra; marmasu—no coragáo, etc.; Saraih—com flechas; avákiran— 
coberto em toda a volta; meghah—nuvens; dharabhih—com torren- 
tes-de chuva; iva—assim como; parvatam—uma montanha. 


TRADUÇÃO 
Repreendendo Indra com palavras ásperas e cruéis que machucayam 
o coração, esses demônios lançaram nele uma saraivada de flechas, 
assim como torrentes de chuva que lavam uma grande montanha, 


VERSO 21 


caga pia qui at: 
IRÁN TEE 117211 


harin dasa-satâny ájau 
haryasvasya balah saraih 

tâvadbhir ardayâm ása 
yugapal laghu-hastaván 





harin—cavalos; dasa-$atani—dez vezes cern (mil); ajau—no campo 
de batalha; haryasvasya—do rei Indra; balah—o demónio Bala; 
saraih—com flechas; tavadbhih—com o mesmo número; ardayám 
asa—atribulou; yugapat—simultaneamente; laghu-hastavân—com rá- 
pido dominio. 


TRADUÇÃO 
Dominando rapidamente a situação no campo de batalha, o de- 
mônio Bala causou tribulações a todos os mil cavalos de Indra, si- 
multaneamente despedaçando todos eles com o mesmo número de 


flechas. 
VERSO 22 


Tate AS Ri TÁ AAA GAR | 
SETA TARTE UT URU 
Satabhyam mátalim pako 
ratham savayavamñ prthak 


sakrt sandhana-moksena 
tad adbhutam abhiid rane 
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tabhyám—com duzentas flechas; matalim—contra o quadrigá- 
Matali; pakah-—o- demônio chamado Paka; ratham—a quadri- 
|; Sa-avayavam—com toda a parafernália; prthak-—separadamente; 
rt—de uma vêz; sandhâna-— ajustando as flechas ao arco; mokse- 
disparando; tat—tal ação; adbhutam-—maravilhosa; abhizt-— 
u-se então; rane—no campo de batalha. 





, TRADUÇÃO 
Paka, outro demônio, atacou tanto a quadriga, com toda a sua 
ernália, quanto o quadrigário Matali, ajustando duas mil flechas 
arco e disparando todas elas de uma só vez. Este ato no campo 
batalha foi de fato maravilhoso. 


VERSO 23 


gra: auf: alga | 
aa mia adia qa digas RR 


namucih parica-dasabhih 
svarna-punkhair mahesubhih 

ahatya vyanadat sankhye 
satoya iva toyadah 


namucih—o demônio chamado: Namuci; pañca-dasabhih—com 
inze; svarna-punkhaih-—às quais estavam presas penas douradas; 
isubhih-—flechas muito poderosas; 4hatya—penetrantes; vya- 
lat-—ressoaram; sarikhye—no campo de batalha; sa-toyah-—car- 
ido de água; iva-—como; toya-dah—uma nuvem carregada. 


y TRADUÇÃO 
Então Namuci, outro demônio, atacou Indra e o feriu com quinze 
síssimas flechas de pena dourada, que rugiam como uma 


VERSO 24 


ada mea q quanta 
saagaa: arcada RS 
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sarvatah sara-kiitena 
Sakram saratha-sãrathim 

chadayam asur asurah 
pravri-siryam ivâmbudah 


sarvatah—em toda a volta; sara-kiitena—por uma densa nuvem 
de flechas; sakram-—Indra; sa-ratha—com sua quadriga; sãrathim—e 
com seu quadrigário; chadayam asuh—cobriram; asurah—todos os 
demônios; prãvrt-—na estação das chuvas; siryam-—o sol; iva-—como; 
ambu-dah—nuvens. 

TRADUCÁO 

Outros demónios alvejaram Indra, juntamente com sua quadriga 
e o seu quadrigário, com incessantes chuvas de flechas, assim como 
as nuvens cobrem o sol na estação das chuvas. 


VERSO 25 


agranda ga 
Aazam: aaam: | 

ar: qa ña 
A LAO 


alaksayantas tam ativa vihvalã 
vicukrusur deva-ganãh sahânugãh 

anâyakãh Satru-balena nirjita 
vanik-pathã bhinna-navo yathârnave 


alaksayantah—sendo incapazes de ver; tam—o rei Indra; ativa— 
ferozmente; vihvalãh—confusos; vicukrusuh—começaram a lamen- 
tar-se; deva-ganah—todos os semideuses; saha-anugah—com seus 
seguidores; andyakah—sem nenhum capitão ou líder; satru-balena-- 
pelo poder superior de seus inimigos; nirjitâh—severamente oprimidos; 
vanik-pathah—mercadores; bhinna-navah—cuja nau está avariada; 
yathá arnave—como no meio do oceano. 


TRADUÇÃO 
Os semideuses, sendo severamente oprimidos por seus inimigos e 
incapazes de ver Indra no campo de batalha, ficaram muito ansiosos. 
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tendo capitão ou líder, começaram a lamentar-se, como merca- 
numa nau que sofre avarias no meio do oceano. 


SIGNIFICADO 
“Através desta afirmativa, parece que no sistema planetário supe- 
há navegação, e que lá os navegadores têm este dever ocupacio- 
L Às vezes, como neste planeta, esses mercadores naufragam no 
do oceano. Tudo indica que, mesmo no sistema planetário su- 
jor, tais calamidades acontecem ocasionalmente. O sistema plane- 
io superior criado pelo Senhor decerto não é vazio nem desprovido 
entidades vivas. Consta do Srimad-Bhagavatam que, assim como 
Terra, todos os planetas estão cheios de entidades vivas. Não há 
para alguém aceitar que em outros planetas não existem seres 





VERSO 26 


E ES 

fada: arar: | 
a as da 

a A IRAN 


tatas turásad isu-baddha-pañjarad 
vinirgatah sasva-ratha-dhvajâgranth 

babhau disah kharh prthivirv ca rocayan 
sva-tejasa súrya iva ksapatyaye 


tatah—depois disso; turâsãt-—outro nome de. Indra; isu-baddha- 
jarat—da gaiola formada pela rede de flechas; vinirgatah—li- 
do-se; sa—com; asva—cavalos;: ratha—quadriga; dhvaja— 
ideira; agranth—e quadrigário; babhau—tornou-se; disah—todas 
diregdes; kham—o céu; prihivim—a Terra; ca—e; rocayan—sa- 
fazendo toda parte; sva-tejasa—com sua refulgéncia pessoal; 
ah—o Sol; iva—como; ksapã-atyaye—no final da noite. 


TRADUÇÃO 
Depois disso, Indra libertou-se da gaiola formada pela rede de 
. Aparecendo com sua quadriga, bandeira, cavalo e quadrigário 
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e-assim satisfazendo o céu, a Terra e todas as direções, ele brilhava 
com muito fulgor, tal qual o Sol depois que a noite acaba. Todos 
viram que Indra estava belo e resplendente. 


VERSO 27 


frita genia taa I 
vara fal a aa a RUI 


niriksya prtanâm devah 
parair abhyarditam rane 

udayacchad ripurh hantum 
vajram vajra-dharo rusã 


niriksya—após observar; prtanám—seus próprios soldados; devah-— 
o semideus Indra; paraih—pelos inimigos; abhyarditâm—postos 
em grandes dificuldades ou oprimidos; rane—no campo de batalha; 
udayacchat—pegou de; ripum—os inimigos; hantum—para matar; 
vajram—o raio; vajra-dharah=0'carregador do raio; rusá—com 
muita ira. 


TRADUÇÃO 
Ao ver que seus próprios soldados estavam sendo bastante opri- 
midos pelos inimigos no campo de batalha, Indra, que é conhecido 
como Vajra-dhara, o carregador do raio, ficou muito irado. Foi 
então que ele pegou de seu raio para matar os inimigos. 


VERSO 28 
a ra E, aa: | 
USA 
sa tenaivásta-dharena 
Sirasi bala-pakayoh 
Jñatmám pasyatam rajañ 
jahãra janayan bhayam 


sah—ele (Indra); tena—com isto; eva—na verdade; asta-dharena — 
com oraio; Sirasi-—as duas cabeças; bala-pakayoh-—dos dois demônios 
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hecidos como Bala e Páka; jrñatinam pasyatam—enquanto seus 
tes e soldados observavam; rájan—ó rei; jahãra—(Indra) cor- 
; janayan—criando; bhayam—medo (entre eles). 


TRADUÇÃO 
Ó rei Pariksit, o rei Indra usou seu raio para cortar as cabeças 
Bala e Paka na presença de todos os seus parentes e seguidores. 
maneira, ele criou uma atmosfera muito amedrontadora no 
po de batalha. 


VERSO 29 
gras ego aaa | 
Raigi gà aane Taag RS 


namucis tad-vadham drstvā 
Sokâmarsa-rusânvitah 

Jjighâmsur indram nrpate 
cakãra paramodyamam 


namucih—o demônio Namuci; tat-—daqueles dois demônios; va- 
lham—o massacre; drstva—após ver; Soka-amarsa—lamentação e 
; rusã-anvitah— estando muito irado com isto; jigharmsuh—quis 
tar; indram—rei Indra; nr-pate—6 Maharaja Pariksit; cakara— 
 parama—um grande; udyamam—esforgo. 


TRADUÇÃO 
Ó rei, ao ver o extermínio de Bala e Paka, Namuci, outro de- 
nio, ficou cheio de pesar e lamentação. Então, com muita ira, 
tou seriamente matar Indra. 


VERSO 30 


amai TS TTT | 
sa aa sf Aaa! 
mona una Ara AUR 113011 
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asmasaramayam súlari 
ghantâvad dhema-bhiisanam 
pragrhyabhyadravat kruddho 
hato 'stti vitarjayan 
práhinod deva-rajaya 
ninadan mrga-rãd iva 


asmasara-mayam—de aço; siilam—uma lança; ghantá-vat—A 
qual estavam presos alguns sinos; hema-bhiisanam-—decorada com 
ornamentos de ouro; pragrhya—empunhando; abhyadravat—dirigiu- 
se com arrojo; kruddhah—num temperamento de ira; hatah asi iti— 
agora, vais morrer; vitarjayan—rugindo dessa maneira; prahinot— 
arremessou; deva-rajaya—contra o rei Indra; ninadan—bramindo; 
mrga-rãt-—um leão; iva—como. 


TRADUÇÃO 
Estando irado e rugindo como um leão, o demônio Namuci em- 
punhou uma lança de aço, à qual estavam presos alguns sinos e 
que estava decorada com ornamentos de ouro. Ele gritou bem alto: 
“Agora, vais morrer!” Daí, apresentando-se frente a Indra para 
matá-lo, Namuci disparou sua arma. 


VERSO 31 


aqua TIS mai 
RRE AE azan 1 
ameaga ana meat 
aaa: E a 11220 


tadapatad gagana-tale mahã-javam 
vicicchide harir isubhih sahasradha 

tam ahanan nrpa kulisena kandhare 
rusánvitas tridasa-patih Siro haran 


tadá—naquele momento; apatat—caindo como um meteoro; gaga- 
na-tale—sob o céu ou no cháo; mahá-javam—extremamente podero- 
sa; vicicchide—despedacou; harih—Indra; isubhih—com suas flechas; 
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radhã-—em milhares de pedaços; tam-—aquele Namuci; ahanat — 

|peou; n7pa—ó rei; kulisena—com seu raio; kandhare—no ombro; 

invitah—estando muito irado; tridasa-patih—Indra, o rei dos 
ideuses; Sirah—a cabeça; haran-—para separar. 


TRADUÇÃO 
Ó rei, ao ver essa poderosíssima lança caindo ao chão como um 
abrasador, Indra, o rei dos céus, imediatamente despe- 
-a com suas flechas. Então, estando muito irado, golpeou o 
bro de Namuci com seu raio para decepar-lhe a cabeça. 
Ji 


\ VERSO 32 


ama R am a 

fr a: guka: | 
agi aaa 

fra REE 12211 


na tasya hi tvacam api vajra ūrjito 
bibheda yah-sura-patinaujaseritah 

tad adbhuta param ativirya-vrtra-bhit 
tiraskrto ñamuci-śirodhara-tvacā 


“na—náo; tasya—dele (Namuci); hi—na verdade; tvacam api— 
lem mesmo a pele; vajrah—o raio; úirjitah—muito poderoso; bibhe- 
póde trespassar; yah—a arma que; sura-patina—pelo rei dos 
ideuses; ojasãà—mui impetuosamente; iritah—foi arremessada; 
portanto; adbhutam param-—era deveras surpreendente; ativi- 
vrtra-bhit—tá0 poderosa que podia dilacerar o corpo do podero- 
imo Vrtrâsura; tiraskrtah—(agora, passado algum tempo) que 
ña sido repelida; namuci-Sirodhara-tvaca—pela pele do pescoço 
Namuci. 


TRADUÇÃO 
Embora o rei Indra arremessasse com muita força o seu raio 
tra Namuci, não pôde sequer trespassar-lhe a pele. É muito sur- 
dente que o famoso raio que havia varado o corpo de Vrtrásura 
mesmo pôde ferir levemente a pele do pescoço de Namuci. 
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VERSO 33 


amassada: afiada qa: 
faia la gi ARARE 132 


tasmād indro "bibhec chatror 
vajrah pratihato yatah 

kim idam daiva-yogena 
bhútamloka-vimohanam 


tasmát—portanto; indrah—o rei dos céus; abibhet—ficou muito 
amedrontado; satroh—do inimigo (Namuci); vajrah—o raio; prati- 
hatah-—foi incapaz de ferir e retornou; yatah—porque; kim idam-— 
que é isto; daiva-yogena—devido a alguma forca superior; bhútam— 
isto aconteceu; loka-vimohanam—táo maravilhoso para as pessoas 
em geral. 





TRADUÇÃO 
Ao perceber que o raio fora ricocheteado após alcançar o inimi- 
go, Indra ficou com muito medo e começou a pensar se isso havia 
acontecido devido a algum poder miraculoso superior. 








SIGNIFICADO 
O raio de Indra é invencível, e portanto, ao ver que o raio regres- 
sara sem causar nenhum ferimento em Namuci, Indra decerto ficou 
com muito medo. 


VERSO 34 


MA a ara man | 
sa ña a: gal: goal af 1390 


yena me pirvam adrinam 
paksa-cchedah prajatyaye 

krto nivisatam bharaih 
patattraih patatam bhuvi 


Yena—com o mesmo raio; me-—por mim; púrvam-—outrora; 
adrinâm—das montanhas; paksa-cchedah—o ato de cortar as asas; 
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já-atyaye—quando havia matança das pessoas em geral; krtah— 
feito; nivisatâm-—daquelas montanhas que entravam; bhãraih— 
ido ao grande peso; patattraih-—com asas; patatám—caindo; 
vi—no chão. 


hu TRADUÇÃO 
“Indra matutou: Outrora, quando muitas montanhas aladas voavam 
céu'e caiam ao chão, matando as pessoas, eu cortava suas asas 
este mesmo raio. 


VERSO 35 


apare ap gar da inha: | 
añ a: año 113411 


tapah-sâramayarh tvastram 
vrtro yena vipâtitah 

anye capi balopetah 
sarvástrair aksata-tvacah 


tapah—austeridades; sára-mayam—grandemente poderosas; tvás- 
im—realizadas por Tvasta; vrtrah—Vrtrásura; yena—pelo qual; 

ititah—foi morto; anye—outros; ca—também; api—na verdade; 
la-upetah— pessoas muito poderosas; sarva—todas as categorias; 
fraih—por armas; aksata—não ficando ferida; tvacah—a pele 
es. 


TRADUÇÃO 
Vrtrásura era a essência das austeridades a que Tvastã se subme- 
|, no entanto, o raio matou-o. Na verdade, não apenas ele, mas 
bém muitos outros heróis intrépidos, cuja pele não podia ser fe- 
por nenhuma classe de armas, foram mortos pelo mesmo raio. 


VERSO 36 


asia a asas | 
AE TRTE TRANSART RSI 
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so 'yam pratihato vajro 
maya mukto “sure "Ipake 

nãham tad âdade dandam 
brahma-tejo “py akãranam 


sah ayam—portanto, esteraio; pratihatah-—repelido; vajrah-—raio; 
mayã-—por mim; muktah-—arremessado; asure—contra aquele: de- 
mônio; a/pake—-menos importante; na-——não; aham-—eu; tat-—istoy 
adade—segurar; dandam—agora ele é como um mero bastão; brahmas 
tejah—táo poderoso como uma brahmástra; api—embora; akára- 
nam—agora ele é inútil. 


TRADUÇÃO 
Mas agora, embora tenha sido arremessado contra um demônio 
menos importante, o mesmo raio não surtiu efeito. Portanto, em- 
bora ele estivesse na mesma categoria de uma brahmástra, tornou- 
se inútil como um bastão ordinário. Por conseguinte, deixarei de 
mantê-lo em minha posse. 


VERSO 37 


a fra naif | 
ari aa A quam: Ro] 


iti Sakram visidantam 
aha vág asarirint 

nãyam suskair atho nãrdrair 
vadham arhati danavah 


iti—dessa maneira; Sakram—a Indra; visidantam—lamentando- 
se; ãha—falou; vãk—uma voz; asaririni—sem nenhum corpo, ou 
vinda do céu; na—não; ayam-—isto; suskaih-—por nada seco; atho— 
também; na—nem; drdraih—por nada úmido; vadham-—aniquila- 
ção; arhati—está sujeito à; dânavah—este demônio (Namuci). 


. TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvāmī continuou; Enquanto Indra estava taciturno 
e lamentava-se dessa maneira, ouviu-se uma voz sentenciosa proferir 


39] O rei Indra aniquila os demônios 


céu as seguintes palavras: “Este demônio Namuci não pode ser 
juilado por nada seco nem úmido.” 


VERSO 38 


Rare q ri qm eg: | 
asa a ft: 113.011 


mayāsmai yad varo datto 
mrtyur naivardra-Suskayoh 

ato 'nyas cintantyas te 
upayo maghavan ripoh 


mai—a ele; yat—porque; varah—uma bênção; 

tah—foi concedida; mrtyuh—morte; na—náo; eva—na verdade; 
quer por algo úmido; $uskayoh—ou por algo seco; atah— 

to; anyah—algum outro método; cintantyah—deve ser desco- 


erto; te—por ti; upayah—meio; maghavan—6 Indra; ripoh—do 


inimigo. 
br TRADUÇÃO 
A voz também disse: ““Ó Indra, porque dei a este demônio a bênção 
que ele jamais será morto por alguma arma seca ou úmida, deves 
brir outra maneira de matá-lo.” 


VERSO 39 


at dt Piana ara: 
ARA FARA 13911 


tam daivim giram akarnya 
maghaván susamahitah 

dhyayan phenam athapasyad 
upâyam ubhayâtmakam 


tâm-— aquela; daivim—infausta; giram— voz; dkarnya—após ouvir; 
'haván—Senhor Indra; su-samahitah—ficando muito cauteloso; 
ayan—meditando; phenam—aparéncia de espuma; atha—depois 
 apasyat—ele viu; upáyam—o meio; ubhaya-atmakam—simul- 
leamente seca e molhada. 
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TRADUÇÃO 
Após ouvir a voz infausta, Indra, com muita atenção, começou 
a meditar em como matar o demônio. Foi então que ele deduziu 
que deveria usar a espuma porque ela não é nem seca nem molhada, 


VERSO 40 


q TAN a T se ag: Rt: | 
di RR RRA go 


na Suskena na cârdrena 
Jjahára namuceh Sirah 

tam tustuvur muni-ganã 
mályais cávakiran vibhum 


na—nem; Suskena—por meios secos; na-—nem; ca—também; dr- 
drena—com uma arma molhada; jahdra—ele separou; namuceh— 
de Namuci; Sirah—a cabega; tam—a ele (Indra); fustuvuh—satisfi- 
zeram; muni-ganah—todos os sábios; mályaih—com guirlandas de 
flores; ca—também; avakiran—cobriram; vibhum-—aquela grande 
personalidade, 


| TRADUÇÃO 

| Assim, Indra, o rei dos céus, decepou a cabeça de Namuci com 
| uma arma de espuma, que não era nem seca nem molhada. Então, 
|| todos os sábios satisfizeram Indra, a excelsa personalidade, der- 
| ramando flores e guirlandas sobre ele, encobrindo-o quase completa- 
| mente. 


SIGNIFICADO 
Com relação a isto, os $ruti-mantras dizem que apârh phenena na- 
muceh Sira indro 'darayat: Indra matou Namuci com espuma aquosa, 
a qual nem é seca, nem molhada. 


VERSO 41 


mage ARANA | 
aga A ANN 


O rei Indra aniquila os demônios 


gandharva-mukhyau jagatur 
visvavasu-parávasú 

deva-dundubhayo nedur 
nartakyo nanrtur muda 


tandharva-mukhyau—=o0s dois líderes dos Gandharvas; jagatuh— 

leparam a cantar belas cancóes; visvavasu—chamado Visvaávasu; 

rasi—chamado Paravasu; deva-dundubhayah—os timbales to- 

los pelos semideuses; neduh-—faziam seu som; nartakyah—as dan- 

inas conhecidas como Apsarās; nanrtuh—começaram a dançar; 
om grande felicidade. 


k TRADUÇÃO 
Visvavasu e Parávasu, os dois líderes dos Gandharvas, cantaram 
grande felicidade. Os timbales dos semideuses ressoaram e as 
dancaram com alegria. 


VERSO 42 


IAS AANA AATETTA: | 
AMA DARRO TANRI 


anye "py evañ pratidvandván 
vãyv-agni-varunâdayah 
súdayâm àsur asuran 
mrgãn kesarino yathã 


"anye-outros; api—também; evam-—dessa maneira; pratidvan- 

in—o grupo oposto de beligerantes; viyu—o semideus conhecido 

jo Vayu; agni—o semídeus conhecido como Agni; varuna-adayah — 

semideus conhecido como Varuna e outros; súdayâm âsuh—come- 

a matar vigorosamente; asurân—todos os demônios; mrgan— 
kesarinah—ledes; yatha—assim como. 


TRADUÇÃO 
Assim como leões matam veados numa floresta, Vayu, Agni, 
'aruna e outros semideuses começaram a matar os demônios que 
lhes opunham. 
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VERSO 43 


A AÑ AA TT 
ATA TAE AAA RI 


brahmanã presito devân 
devarsir nárado nrpa 

vãrayâm ása vibudhán 
drstvã dânava-sanksayam 


brahmana—pelo Senhor Brahma; presitah—enviado; deván= 
aos semideuses; deva-rsih—o grande sábio dos planetas celestiais; 
náradah—Nárada Muni; nrpa—ó rei; varayam asa—proibiu; vibu- 
dhán—aodos os semideuses; drstvd—após ver; danava-sanksayam— 
a aniquilação total dos demônios. 








TRADUÇÃO 
Ó rei, ao ver que era iminente a total aniquilação dos demônios, 
o Senhor Brahmã enviou uma mensagem através de Nárada, que 
se apresentou perante os semideuses para fazê-los parar de lutar. 


VERSO 44 


TR ST 
af MA RPI 
fan aar ad snaa Area lge 


sri-nãrada uvãca 
bhavadbhir amrtam praptam 
naráyana-bhujasrayaih 
$riya samedhitah sarva 
upáramata vigrahát 


sri-nãradah uváca—Nárada Muni pediu aos semideuses; bhavad- 
bhih—por todos vós; amrtam—néctar; praptam—foi obtido; ná- 
rayana—da Suprema Personalidade de Deus; bhuja-asrayaih—sendo 
protegidos pelos bragos; $riya—por toda a fortuna; samedhitah—pros- 
perastes; sarve—todos vós; uparamata—agora cessai; vigrahat—esta 
luta. 
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TRADUCAO 
o grande sábio Nārada disse: Todos vós, semideuses, sois prote- 
pelos braços de Nārāyaņa, a Suprema Personalidade de Deus, 
Sua graça obtivestes o néctar. Pela graça da deusa da fortu- 
, Sois gloriosos em todos os sentidos. Portanto, por favor, cessai 
luta. 


VERSO 45 


“TE SA 
dqa mgd alada gado: | 
snimana: a ffe RUN 


srissuka uvãca 
samyamya manyu-sarnrambham 
manayanto muner vacah 
upagiyamânânucarair 
yayuh sarve trivistapam 


$rS$ukah uvaca—S1i Sukadeva Gosvámi disse; saryamya—contro- 
lo; manyu—da ira; samrambham_—a exacerbacáo; mánayantah— 
itando; muneh vacah—as palavras de Nárada Muni; upagiya- 
sendo louvados; anucaraih-—por seus seguidores; yayuh— 
jaram; sarve—todos os semideuses; trivistapam—aos planetas 
tiais. 


TRADUÇÃO 
> Sn Sukadeva Gosvâmi disse: Aceitando as palavras de Nárada, 
semideuses abrandaram sua ira e pararam de lutar. Louvados 
r seus seguidores, eles retornaram aos seus planetas celestiais. 


VERSO 46 


aa a a ar A 
af Ruaan a fatiga MRS 


ye “vasistã rane tasmin 
nãradanumatena te 

balim vipannam adãya 
astam girim upagaman 
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ye—alguns dos demónios que; avasistah—permaneceram; rane— 
nas lutas; tasmin—naquela; narada-anumatena—por ordemde Náarada; 
tetódos eles; balim—Maharaja Bali; vipannam—em: situagáo ad 
versa; adaya-—pegando; astam—chamada Asta; girim—ámontanha; 
upāgaman= foram. 


TRADUÇÃO 
Seguindo as ordens de Nāradá Mùni; todos os demônios que per- 
maneceram no campo de batalha pegaram Bali Mahārāja, que esta- 
va numa situação precária, e levaram-no à colina conhecida como 
Astagiri. 


VERSO 47 


ATRAPAR! 
SAA AA ARA S 


tatrâvinastâvayavân 
vidyamána-Sirodharán 

usanã jivayâm ása 
safijivanyã sva-vidyayã 


tatra--naquela colina; avinasta-avayavân—os demônios que foram 
mortos mas não haviam perdido as partes de seu corpo; vidyamâna- 
sSirodharân—cujas cabeças ainda permaneciam em seus corpos; usa- 
nah—Sukracárya; Jivayâm dsa—ressuscitou; sañjivanya—através 
do mantra Saijivani; sva-vidyayã—por seu próprio mérito. 


TRADUÇÃO 
Lá, naquela colina, Sukracârya ressuscitou todos os soldados de- 
moniíacos que, embora mortos, não haviam perdido a cabeça, tronco 
e membros. Ele conseguiu isso através de seu próprio mantra, co- 
nhecido como Sañjivani. 


VERSO 48 


MATARLA: AE: | 
vast rama gc 


O rei Indra aniquila os demónios 


balis cosanasa sprstah 
pratyapannendriya-smrtih 

parájito "pi nakhidyal 
loka-tattva-vicaksanah 


balih—Maharaja Bali; ca—também; usanasa—por Sukracarya; 
stah-—sendo tocado; pratyâpanna—foi trazida de volta; indriya- 
ih—percepção das ações dos sentidos e da memória; paráji- 
ele foi derrotado; api—embora; na akhidyat —ele não se lamentou; 
a-tattva-vicaksanah—porque era muito experiente nos afazeres 
niversais. 


TRADUÇÃO 
+ Bali Maharája era muito experiente nos afazeres universais. Quando, 
la graça de Sukrácárya, recobrou seus sentidos e sua memória, 
entender tudo o que havia acontecido. Portanto, embora tenha 
derrotado, não ficou lamentando-se. 


SIGNIFICADO 
É expressivo que Bali Maharája é aqui definido como muito expe- 
ente. Embora derrotado, ele não ficou absolutamente pesaroso, 


E não se lamentou. Como a Suprema Personalidade de Deus afirma 
no Bhagavad-gitã (2.47): karmany evadhikãras te mã phalesu ka- 
dācana. Todas as pessoas em consciência de Krsna devem executar 


seu dever, sem se preocuparem com a vitória ou com a derrota. 
'odos devem executar o seu dever conforme a ordem de Krsna ou 
Seu representante, o mestre espiritual. Anukúlyena krsnanusila- 
n bhaktir uttamã. No serviço devocional perfeito, sempre são 
catadas as ordens e vontade de Krsna. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Oitavo 


Canto, Décimo Primeiro Capítulo do Srimad-Bhagavatam, intitulado 


"O rei Indra aniquila os demônios.” 
































CAPÍTULO DOZE 


A encarnação Mohini-mirti 
confunde o Senhor Siva 







Este capítulo descreve como o Senhor Siva ficou confuso ao ver 
bela encarnação Mohini-múrti da Suprema Personalidade de Deus 
como ele posteriormente voltou à razão. 

Ao ouvir sobre os passatempos que a Suprema Personalidade de 
s, Hari, realizava apresentando-Se como uma mulher atraente, 
Senhor Siva montou em seu touro e foi ver o Senhor. Acompa- 
lo de sua esposa, Uma, e de seus servos, os bhiita-gana, ou fan- 
, aproximou-se dos pés de-lótus do Senhor. O Senhor Siva 
lereceu reveréncias ao Senhor Supremo, reconhecendo-O como o 
¡or onipenetrante, a forma universal, o controlador supremo 
triacáo, a Superalma, o lugar que serve de repouso para todos 
a completamente independente causa de todas as causas. Assim, 
ofereceu orações, nas quais descrevia o Senhor com toda a veraci- 
, Então, expressou o seu desejo. A Suprema Personalidade de 
is é muito bondoso com os Seus devotos. Portanto, para satisfazer 
desejo do Seu devoto, o Senhor Siva, Ele expandiu Sua energia e 
ifestou-Se sob a forma de uma belíssima mulher atraente. Ao 
esta forma, até mesmo o Senhor Siva deixou-se cativar. Mais 
; pela graça do Senhor, ele se controlou. Isto demonstra que, 
poder da energia externa do Senhor, todos são cativados pela 
feminina presente neste mundo material. Entretanto, é pela 
da Suprema Personalidade de Deus que a influência de mayã 
le ser anulada. Isto foi evidenciado pelo Senhor Siva, o mais ele- 
devoto do Senhor. Primeiro, ele ficou cativo, mas depois, pela 
do Senhor, conseguiu dominar-se. Declara-se a este respeito 
somente um devoto puro pode controlar-se diante da aparência 
tiva de maya. Por outro lado, ao cair prisioneira do aspecto ex- 
o de mãyã, a entidade viva não pode vencer este impasse. Depois 
foi agraciado pelo Senhor Supremo, o Senhor Siva, juntamente 
sua esposa, Bhavâni, e com seus companheiros, os fantasmas, 
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circum-ambulou o Senhor. Então, partiu para sua própria morada. 
Sukadeva Gosvâmi conclui este capítulo descrevendo as qualida- 
des transcendentais de Uttamasloka, a Suprema Personalidade de 
Deus, e declarando que o Senhor pode ser glorificado através de nove 
classes de serviço devocional, começando com sravanam kirtanam. 


VERSOS 1—2 


ARTETA 
A Moço arara | 
MA GE RA? 
a ad | 
a a AA RR 


Sri-badarayanir uváca 
vesa-dhvajo nisamyedam 

yosid-ripena dánaván 
mohayitvã sura-ganãn 

harih somam apâyayat 


vrsam âruhya girisah 
sarva-bhiita-ganair vrtah 

saha devyã yayau drastum 
yatráste madhustidanah 


Sri-badarâyanih uvaca-—Sri Sukadeva Gosvâmi disse; vrsa-dhva- 
jah—o Senhor Siva, que é carregado por um touro; nisamya-—ouvin- 
do; idam—esta (notícia);  yosit-riipena—assumindo uma forma 
de mulher; dânavân—os demônios; mohayitva—encantando; sura: 
ganân—aos semideuses; harih-—a Suprema Personalidade de Deus; 
somam--néctar; apãyayat —fez beberem; vrsam—o touro; ãruhya— 
montando-em; girisah-—Senhor Siva; sarva—todos; bhaita-ganaih- 
pelos fantasmas; vrtah—cercado; saha devyã--com Umã; yayau== 
foi; drastum-—ver; yatra-—onde; aste—fica; madhusiidanah—Senhor 
Visnu. 





y TRADUCAO 
Sukadeva Gosvâmi disse: A Suprema Personalidade de Deus, 
Hari, em forma de mulher, cativou os demônios e possibilitou aos 
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beberem o néctar. Após ouvir sobre esses passatempos, 

r Siva, que é carregado por um touro, dirigiu-se ao lugar 

Madhusidana, o Senhor, reside. Acompanhado de sua espo- 

imã, e cercado pelos seus companheiros, os fantasmas, o Senhor 
foi até lá para ver o Senhor na forma de uma: mulher. 


VERSO 3 


Aa aa a n Aa: 
A A A AAA 


sabhajito bhagavatá 
sadaram somaya bhavah 

súpavista uvacedam 
pratipújya smayan harim 


jitah—bem recebido; bhagavata—pela Suprema Personalidade 
Deus, Visnu; sa-adaram-—com grande respeito (como convém 


“Senhor Siva); sa-umayá—com Uma; bhavah—Senhor Sambhu 
¡or Siva); su-upavistah-—estando confortavelmente sentado; 
lisse; idam—isto; pratiptijya—oferecendo respeito; smayan—= 

lo; harim—ao Senhor. 


g TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus cordialmente recebeu o Senhor 
e Umã com grande respeito, e, após sentar-se confortavelmente, 
or Siva prestou ao Senhor à devida adoração e, sorrindo, falou 


VERSO 4 
HERA TIA 

Ra MAÑEÍ AMA | 

AÑ art ara da e 


sri-mahadeva uvãca 
deva=deva jagad-vyapiñ 
jagad-TSa jagan-maya 
sarvesám api bhavanám 
tvam atmã hetur isvarah 
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$ri-mahadevah uváca—o Senhor Siva (Mahadeva) disse; deva-deva== 
ó melhor semideus entre'os semideuses; jagat-vyâpin—ó Senhor oni 
penetrante; jagat-isa--ó mestre do Universo; jagat-maya—ó meu 
Senhor, que, através de Vossa energia, Vos transformais nesta criação; 
sarvesám api--=todas as espécies de; bhãvanam-—situações; tvam 
Vós; ãtmã-—a força motriz; hetuh—devido a isto; ISvarah—o Senhor 
Supremo, Paramegvara. 


TRADUÇÃO 
O Senhor Mahadeva disse: Ó principal semideus entre os semideu- 
ses, ó Senhor onipenetrante, mestre do Universo, através de Vossa 
energia Vos transformais na criação. Sois a raiz e a causa eficiente 
de tudo. Não sois material. Na verdade, sois a Superalma ou a su- 
prema força viva de tudo. Portanto, sois Paramesvara, o supremo 
controlador de todos os controladores. 


SIGNIFICADO 

Visnu, a Suprema Personalidade de Deus, reside nó mundo mas 
terial como o sattva-guna-avatâra. O Senhor Siva é o tamo-guna- 
avatára, e o Senhor Brahmã, o rajo-guna-avatãra, porém, embora 
esteja incluído entre eles, o Senhor Visnu pertence a outra categoria. 
O Senhor Visnu é deva-deva, o principal de todos os semideuses. 
Uma vez que o Senhor Siva está neste mundo material, a energia 
do: Supremo Senhor Visnu inclui o Senhor Siva: O Senhor Visnu, 
portanto, é chamado jagad-vyâpi: “o Senhor onipenetrante”. Às 
vezes, o Senhor Siva é chamado Mahesvara, e com isto as pessoas 
ficam pensando que o Senhor Siva é tudo. Mas aqui o Senhor-Siva 
trata o Senhor Visnu por Jagad-isa, “o mestre do Universo”. Às 
vezes, o Senhor Siva é chamado Visvesvara, mas aqui ele dirige- 
se ao Senhor Visnu como Jagan-maya, indicando que até mesmo 
Visvesvara está sob o controle do Senhor Visnu; O Senhor Visnu é 
o mestre do mundo espiritual, entretanto, Ele também controla o 
mundo material, como se afirma no Bhagavad-gitã (mayâdhyaksena 
prakrtih siiyate sacaracaram). O Senhor Brahmã e o Senhor Siva 
às vezes são também chamados de ¡Svara, mas o ¡vara supremo 
é o Senhor Visnu, o Senhor Krsna. Como se afirma no Brahma- 
samhitã, isvarah paramah krsnah: o Senhor Supremo é Krsna, o 
Senhor Visnu. Tudo oque tem existência funciona em perfeita ordem 
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ao Senhor Visnu. Andântara-stha-paramânu-cayântara-stham. 
jparamânu, os pequeninos átomos, funcionam devido ao fato 
“o Senhor Visnu estar presente dentro deles. 





VERSO 5 


aRRaRa  qemafigaeaa fé: 1 
assada qe arar 


ady-antãv asya yan madhyam 
idam anyad ahah bahih 
yato ’vyayasyænaitāni 
tat satyarh brahma: cid bhavān 
jp 
di—o começo; antau—e o fim; asya—deste cosmo manifesto 
de qualquer objeto material ou visivel; yat—aquilo que; madhyam— 
o começo eo fim, a manutenção; idarm-—esta: manifestação 
ica; anyat-—algo diferente de Vós; aham-—o conceito mental er- 
; bahih-—alheias a Vós; yatah-—por causa de; avyayasya—o 
ível; na—não; etâni—todas essas diferenças; tat-—esta; satyam-— 
Verdade Absoluta; brahma—o Supremo; cit—espiritual; 
an—Vossa Onipoténcia. 


TRADUÇÃO 


“O manifesto, o imanifesto, o falso ego, o começo, a manutenção 


aniquilação desta manifestação cósmica, todos provêm de Vós, 

Suprema Personalidade de Deus. Porém, como sois a Verdade 

luta, a suprema alma espiritual absoluta, o Brahman Supremo, 

ças tais como nascimento, morte e subsistência não existem 

Vós. 
SIGNIFICADO 

De acordo com os mantras védicos, yato vã imâni bhiitâni jayante: 

emana da Suprema Personalidade de Deus. Como o próprio 
jor afirma no Bhagavad-gitã (7.4): 





bhúmir apo 'nalo vayuh 
Kkham mano buddhir eva ca 
ahankara itiyam me 
bhinna prakrtir astadha 
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“Terra, água, fogo, ar, éter, mente, inteligência e falso ego — juntos, 
todos estes oito elementos formam Minhas energias materiais extrín- 
secas.” Em outras palavras, os ingredientes da manifestação cósmica 
também incorporam-se na energia da Suprema Personalidade de 
Deus. Entretanto, isto não significa que, como os ingredientes provêm 
dEle, Ele passa a ser incompleto. Párnasya púrnam ádaya púrnam 
evavasisyate: **Porque Ele'é o todo completo, muito embora tantas 
unidades completas emanem dEle, Ele Semantém em equilíbrio com- 
pleto.” Logo, o Senhor é chamado avyaya, inexaurível. Sem aceitar 
a Verdade Absoluta como :acintya-bhedabheda, simultaneamente 
igual e diferente, ninguém: pode entender com clareza a Verdade 
Absoluta. O Senhor é a raiz de tudo.-Ahamñ âdir hi devanam: Ele 
é a causa da qual se originam todos os devas, ou semideuses. Aharh 
sarvasya prabhavah: tudo emana dEle. Em todos os casos — nomi- 
nativo, acusativo, positivo, negativo e assim por diante —, tudo o 
que-possamos: conceber em toda essa manifestação cósmica é de fato 
o Senhor Supremo. Para: Ele não existem distinções tais como “isto 
émeu, e aquilo pertence a outrem””, porque Ele é tudo. Portanto, 
Ele é chamado avyaya — imutável e inexaurível. Como é avyaya, 
o Senhor Supremo é a Verdade Absoluta, o Brahman Supremo in- 
teiramente espiritual. 





VERSO 6 


e or ea Fran: | 
Paria: am a AA 16 


tavaiva caranâmbhojam 
sreyas-kamã nirâsisah 
visriyobhayatah sangam 
munayah samupasate 


tava—Vossos; eva—na verdade; carana-ambhojam—pés de lótus; 
Sreyah-kamah—pessoas que desejam o éxito máximo, a meta última 
da vida; nirasisah=sem desejo material; visrjya—abandonando; 
ubhayatah—nesta e na próxima vida; sangam—apego; munayah—= 
grandes sábios; samupásate—-adoram. 


Mohini-márti confunde o Senhor 


TRADUÇÃO 
Os devotos puros ou as grandes pessoas santas que desejam alcançar 
meta máxima da vida-é que estão completamente livres de todos 
desejos materiais, através dos quais procura-se o gozo dos senti- 
|, Ocupam-se constantemente em transcendental serviço aos Vossos 
de lótus. 





SIGNIFICADO 

Está no mundo material todo aquele que pensa: “Eu sou este corpo 
tudo o que se refere a este meu corpo é meu.” .Ato grha-ksetra- 
ta-vittair janasya moho “vam aharh mameti. Esta é uma carac- 
tica da vida material. No conceito de vida material, pensa-se: 
é minha'casa, está é minha terra, esta é minha família, este 
| meu Estado” e assim por diante. Mas os munayah, as pessoas 
tas que seguem os passos de Nárada Muni, simplesmente ocupam- 
no transcendental serviço amoroso ao Senhor, sem nenhum desejo 
gozo dos seus sentidos. Anyabhilasita-$anyam ¡jñana-karmády- 
rtam. Seja nesta vida, seja na próxima, o único interesse desses 
os santos é servir à Suprema: Personalidade de Deus. Assim, 
também são absolutos porque não têm outros desejos. Estando 
da dualidade inerente ao desejo material, eles são chamados 
-kâmãh. Em outras palavras, eles não estão envolvidos em 
mma (religiosidade), artha (desenvolvimento econômico) ou 
ja (gozo dos sentidos). O único interesse desses devotos é moksa; 
ração. Esta não é a moksa dos filósofos mãyávâdis, através da 
alguém procura tornar-se uno com o Supremo. Caitanya Mahã- 
bhu explicou que a verdadeira moksa significa refugiar-se nos 
de lótus da Personalidade de: Deus. O Senhor elucidou muito 
este fato enquanto instruía Sarvabhauma Bhattacarya. Sárva- 
uma Bhattãcarya queria corrigir a palavra mukti-pade encontrada 
Srimad-Bhagavatam, mas Caitanya Mahaprabhu informou-o de 
não era preciso retificar nenhuma palavra do Srimad-Bhãgavatam. 
esclareceu que mukti-pade refere-se aos pés de lótus da Suprema 
nalidade de Deus, Visnu, que oferece mukti e, portanto, é cha- 
Mukunda. O devoto puro não está preocupado com afazeres 
riais. Ele não está interessado em religiosidade, desenvolvimento 
mômico ou gozo dos sentidos. Tudo o que-ele quer é servir aos 

de lótus do Senhor. 
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VERSO 7 


a ola fai A 
ARA AAA | 

fma rafa 
ma rana: Il 9 


tvam brahma piirnam amrtanh vigunam visokam 
ananda-mátram avikâram ananyad anyat 

visvasya hetur udaya-sthiti-sariyamânim 
atmesvaras ca tad-apeksatayanapeksah 


tvam—Nossa Onipoténcia; brahma—a Verdade Absoluta onipe- 
netrante; púrnam—inteiramente completo; amrtam—que' jamais é 
aniquilado; vigunam—situado espiritualmente, livre dos modos da 
natureza material; visokam-—sem lamentação; ananda-matram-— 
sempre em bem-aventurança: transcendental; avikâram— imutável; 
ananyat—separado de tudo; anyat—entretanto, sois tudo; visvasya—da 
manifestação cósmica; hetuh—a causa; udaya—do começo; sthiti—ma* 
nutengáo; samyamándm—e detodos os administradores que cóntrolam 
os vários departamentos da manifestação cósmica; atma-isvarah-— 
a Superalma que dá orientação a todos; ca—também; tat-apeksa- 
tayã--todos dependem de Vós; anapeksah—sempre plenamente in- 
dependente. 


TRADUÇÃO 

Meu Senhor, sois o Brahman Supremo, completo em tudo. Senda 
inteiramente espiritual, sois eterno, livre dos modos da natureza ma- 
terial e cheio de bem-aventurança transcendental. Na verdade, para 
Vós não há possibilidade de lamentação. Como sois a causa supre- 
ma, a causa de todas as causas, sem Vós nada pode existir. Todavia, 
numa relação de causa e efeito, somos diferentes de Vós, pois, em 
certo sentido, a causa e o efeito são diferentes. Sois a causa que oris 
gina a criação, manifestação e aniquilação, e concedeis bênçãos a 
todas as entidades vivas. Para poderem obter o resultado de suas 
atividades, todos dependem de Vós, mas quanto a Vós, sois sempre 
independente. 








Mohini-múrti confunde o Senhor Siva 


SIGNIFICADO 
o Bhagavad-gitã (9.4), a Suprema Personalidade de Deus diz: 


maya tatam idarh sarvam 
jagad avyakta-miirtinã 

mat-sthani sarva-bhiitâni 
na câharh tesvavasthitah 


Sob Minha forma imanifesta, Eu penetro todo este Universo. Todos 
seres estão em Mim, mas Eu não estou neles.” Desse modo, ex- 
lica-se igualdade e diferença simultâneas, e esta filosofia é conhecida 





bmo acintya-bhedabheda. Tudo é o Brahman Supremo, a Perso- 


dade de Deus, no entanto, a; Pessoa Suprema é diferente de 

Na verdade, como está situado à parte de tudo o que é mate- 
|, o Senhor é o Brahman Supremo, a causa suprema, o contro- 
supremo. ISvarah: paramah krsnah: sac-cid-ananda-vigrahah. 


) Senhor é a causa suprema, e Sua forma nada tem a ver com os 


sda natureza material. Segundo a oração oferecida pelo devo- 
$ “Assim como Vosso devoto está completamente livre de todos 
desejos, Vossa Onipotência também está completamente livre 


le desejos. Sois plenamente independente. Embora todas as entida- 


| vivas se ocupem em Vosso serviço, não dependeis do serviço 


le ninguém. Embora, ao criardes este mundo material, o tenhais 


nado completo, tudo depende de Vossa sanção. Como se afirma 
| Bhagavad-gitã, mattah smrtir jhânam apohanar ca: a lembran- 
o conhecimento e o esquecimento vêm de Vós. Nada pode ser 
ito independentemente, todavia, agis independentemente do serviço 
do por Vossos servos. Para alcançar a liberação, as entidades 
dependem de Vossa misericórdia, mas quando quereis dar-lhes 
ação, não dependeis de nenhuma outra pessoa. Na verdade, 
Vossa misericórdia espontânea, podeis libertar qualquer pessoa, 
les que recebem Vossa misericórdia são chamados krpa-siddha. 
alguém alcançar a plataforma de perfeição, precisa de muitas 
tas vidas (bahiinam janmanam ante jniânavân mam prapadyate). 
etanto, mesmo sem submeter-se a severas austeridades, a pessoa 
srecebe Vossa misericórdia pode alcançar a perfeição. O serviço 
ional deve ser imotivado e livre de contratempos (ahaituky 
ihatã yayâtmã suprasidati). Esta posição é definida como nirã- 








isah, ou não ficar aguardando resultados. O. devoto puro oferece-Vos 
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continuamente transcendental serviço amoroso, mas mesmo assim, 
sem depender do serviço dela, podeis oferecer misericórdia a qualquer 
pessoa.” 


VERSO 8 


que qt qual q 
aa Trad: | 

ma ña fran 
a ARRAY 


ekas tvam eva sad asad dvayam advayari ca 
svarnarh krtakrtam iveha na vastu-bhedah 

ajnânatas tvayi janair vihito vikalpo 
yasmád guna-vyatikaro nirupádhikasya 


ekah—o único; tvam—Vossa Onipoténcia; eva—na verdade; sat== 
que está existindo, como. o efeito; asat—que náo é existente, como 
a.causa; dvayam—ambos; advayam—sem dualidade; ca—e; svarnam= 
ouro; krta--manufaturado em diferentes formas; dkrtam—a fonte 
que origina o ouro (a mina de ouro); ive—como; iha-—neste mundo; 
na-—não; vastu-bhedah-—diferença de substância; ajfiânatah-—somen» 
te devido à ignorância; tvavi—a Vós; janaih--pela massa geral de 
pessoas; vihitah-—deve ser feita; vikalpah-— diferenciação; vasmãt-—por 
causa de; guna-vyatikarah—livre das diferenças criadas pelos modos 


da natureza material; nirupadhikasya—sem nenhuma designação 
material. 





TRADUÇÃO 

Meu querido Senhor, sozinho, Vossa Onipotência é a causa € 
o efeito. Portanto, embora pareçais ser dois, sois o uno absoluto, 
Assim como não há diferença entre o ouro de um adorno áureo € 
o ouro da mina, não há diferença entre causa e efeito; ambos são 
a mesma coisa. É somente devido à ignorância que as pessoas inven» 
tam diferenças e dualidades. Sois livre da contaminação material, è 
uma vez que todo o cosmo é causado por Vós e não pode existir 
sem Vós, ele é um efeito de Vossas qualidades transcendentais. Pot- 
tanto, o conceito segundo o qual o Brahman é a verdade e o mundo 
é falso náo pode vigorar. 





Mohini-múrti confunde o Senhor Siva 


SIGNIFICADO 
Srila Visvanatha Cakravarti Thakura diz que as entidades vivas 
representações da potência marginal da Suprema Personalidade 
Deus, ao passo que os vários corpos aceitos pelas entidades vivas 
produtos da energia material. Assim, o corpo é considerado 
terial, e a alma, espiritual. A origem de ambos, entretanto, é a 
ima Suprema Personalidade de Deus. Como o Senhor explica 
Bhagavad-gitã (7.4-: 


bhúmir apo "nalo váyuh 
kham mano buddhir eva ca 
ahankara ittyam me 
bhinnã prakrtir astadhã 


apareyam itas tv anyaâm 
prakrtim viddhi me parâm 

Jiva-bhútam maha-baho 
yayedam dharyate jagat 


ra, água, fogo, ar, éter, mente, inteligência e falso ego. Juntos, 
dos estes oito elementos formam Minhas energias materiais extrin- 
. Mas, além desta natureza inferior, ó Arjuna de braços podero- 
y existe Minha energia superior, que consiste em todas as entidades 
ias que estão lutando com a natureza material e sustentam o Uni- 
.” Logo, tanto a matéria quanto as entidades vivas são mani- 
da energia do Senhor Supremo. Uma vez que a energia e 
energético não são diferentes e uma vez que as energias material 
marginal são energias do energético supremo, o Senhor Supremo, 
última análise, a Suprema Personalidade de Deus é tudo. Para 
ar, pode-se apresentar e exemplo do ouro bruto e do ouro que 
moldado em vários adornos. Um brinco de ouro-e o ouro da 
são diferentes somente como causa e efeito; a não ser por isto, 
são a mesma coisa. O Vedanta-siitra descreve que o Brahman 
“a causa de tudo. Janmady asya yatah. Tudo nasce do Brahman 
premo, do qual tudo emana como diferentes energias: Portanto, 
uma dessas energias deve ser considerada falsa. A posição to- 
pelos māyāvādīs na qual eles fazem distinção entre o Brahman 
Mmāyā deve-se apenas à ignorância. 
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Em seu Bhagavata-candra:candrika, Srimad Virarághava Ácarya 
descreve a filosofia vaisnava da seguinte maneira. A manifestação 
cósmica é descrita como saf e asat, como cit e acit- A matéria é acit, 
e a força viva é cit, mas a sua origem é a Suprema Personalidade 
de Deus, em quem não há diferença entre matéria e-espírito. De 
acordo: com este conceito, a manifestação cósmica, que consiste 
em matéria e espírito, não é diferente da Suprema Personalidade 
de Deus. Idar hi visvam bhagavân ivetarah: “Esta manifestação 
cósmica também é a Suprema Personalidade de Deus, embora pareça 
diferente dEle.” No Bhagavad-gitã (9.4), o Senhor diz: 


mayā tatam idar sarvar 
jagad avyakta-mūrtinā 

mat-sthāni sarva-bhūtāni 
na câham tesv avasthitah 


“Sob Minha forma imanifesta, Eu penetro todo este Universo. Todos 
os seres estão em Mim, mas Eu não estou neles.” Por conseguin- 
te, embora se chegue a dizer que a Pessoa Suprema é diferente da 
manifestação cósmica, na verdade, Ele não o é. O Senhor diz que 
mayã tatam idam sarvam: “Em Meu aspecto impessoal, espalho- 
Me por todo'o mundo.” Portanto, este mundo não é diferente dEle. 
Só há uma diferença de nomes. Por exemplo, quer façamos referêns 
cias a brincos de ouro, pulseiras de ouro ou colares de ouro, em úl 
tima análise, todos eles são ouro. De modo semelhante, todas as 
diferentes manifestações:de matéria e espírito são, em última análi= 
se, unas'com a Suprema Personalidade de Deus. Ekam evâdvitivam 
brahma. Esta é a versão védica (Chandogya Upanisad 6.2.1). Existe 
unidade porque tudo emana do Brahman Supremo. O exemplo já 
mencionado é que não há diferença entre um brinco de ouro e 0 
ouro como ele é encontrado na mina. Entretanto, devido ao conceito 
máyâvâda, os filósofos vaisesika criam diferenças. Eles dizem que 
brahma satyarn jagan mithya: “A Verdade Absoluta é real, e a mas 
nifestação cósmica é falsa.”” Mas porque deveria o jagat ser consides 
rado mithyã? O jagat é uma emanação do Brahman. Logo, o jagat 
também é verdadeiro. 

Portanto, Os vaisnavas não consideram o jagat como mithyaã; ao 
contrário, eles vêem tudo comorealidade relacionada com a Supres 
ma Personalidade de Deus. 


Mohini-mirti confunde o Senhor Siva 


anãsaktasya visayân 
yatharham upayuñjatah 

nirbandhah krsna-sambandhe 
yuktam vairagyam ucyate 


prapañcikataya buddhya 
hari-sambandhi-vastunah 

mumuksubhih parityago 
vairagyam phalgu kathyate 


lodos os objetos devem ser aceitos para o serviço ao Senhor e 
para o gozo dos sentidos de alguém. Aquele que aceita algo sem 
porque entende que isto está relacionado com Krsna, estabe- 

na renúncia chamada yuktarm vairâgyam. Tudo o que é favo- 

à prestação de serviço ao Senhor deve ser bem acolhido e não 

ve ser rejeitado como artigo material.” (Bhakti-rasamrta-sindhu 
.255-256) O jagat não deve ser rejeitado como mithyã. Ele é ver- 


, e a verdade é percebida por aquele que ocupa tudo no serviço 
Senhor. Uma flor que é aceita para o gozo dos sentidos é mate- 
|, mas quando um devoto oferece a mesma flor à Suprema Perso- 

le de Deus, ela é espiritual, O alimento que alguém arranja 
inha para si próprio é material, mas o alimento cozido para o 
jor Supremo é prasâda espiritual. É preciso apenas ter percepção. 
“verdade, tudo é dado pela Suprema Personalidade de Deus e, 
to, tudo é espiritual, mas aqueles que não são avançados e 
têm o devido conhecimento fazem distinções, porque se subme- 
às interações dos três modos da natureza material. Com relação 
, Srila Jiva Gosvámi diz que, embora o sol seja a única luz, 
brillo do sol, que se desdobra em sete cores, e a escuridão, que 
ausência do brilho do sol, não são diferentes do sol, pois, sem 
iência deste, tais diferenciações não podem existir. Talvez haja 
nomenclatura bastante diversificada devido às diferentes condi- 

, mas todas estas definições acabam sendo o sol. Portanto, os 

nas dizem: 





eka-desa-sthitasyâgner 
Jyotsnã vistarint yatha 

parasya brahmanah saktis 
tathedam akhilam jagat 
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“Assim como a luz do fogo, que está situado em determinado lugar, 
espalha-se por toda parte, as energias da Suprema Personalidade de 
Deus, Parabrahman, espalham-se por todo este Universo.” (Visnu 
Purâna 1.22.53) No plano material, podemos perceber diretamen: 
te o brilho do sol espalhando-se de acordo com diferentes nomes 
e atividades, porém, em última análise, o sol é um só. Igualmente, 
sarvam khalv idarh brahma: tudo é uma expansão do Brahman Su: 
premo. Portanto, o Senhor Supremo é tudo, Ele é único e nEle não 
ão. Nada existe separado da Suprema Personalidade de Deus 





VERSO 9 


ala rad a 
e aaa: gol iaa | 
asta maña ai at 
HARO Sl 


tvam brahma kecid avavanty uta dharmam eke 
eke parant sad-asatoh purugam paresam 

anye 'vayanti nava-sakti-yutam param tva 
kecin maha-purusam avyayam atma-tantram 





tvam—a Vós; brahma—a verdade suprema, a Verdade Absoluta, 
Brahman; kecit—algumas pessoas, a saber, o grupo de mayavadis 
conhecidos como vedantistas; avayanti—consideram; uta—decerto; 
dharmam—religiño; eke—alguns outros; eke—alguns outros; param— 
transcendental; saf-asatoh—tanto á causa quanto ao efeito; purusam= 
a Pessoa Suprema; paresam—o controládor supremo; anye—outros; 
avayanti—descrevem; nava-Sakti-yutam—dotado com nove potén» 
cias; param—transcendentais; tvam—a Vós; kecit—alguns; mahd» 
purusam—a Suprema Personalidade de Deus; avyayam—sem perda 
de energia; arma-tantram—supremamente independente. 


TRADUCAO 
Aqueles que são conhecidos como impersonalistas vedantistas com. 
sideram-Vos o Brahman impessoal. Outros, conhecidos como filó- 
sofos mimámsakas, consideram-Vos como a religião. Os filósofos 
sankhyas consideram-Vos como a pessoa transcendental que está 


SUA DIVINA GRAÇA S 
A.C. BHAKTIVEDANTA SWAMI PRABHUPĀDA 


Fundador-Acãrya da Sociedade Internacional da Consciência de Krishna 





VISNU LIBERTA O ELEFANTE GAJENDRA 
O elefante Gajendra, em súplica, levantou uma flor de lótus 
como uma oferenda ao Senhor Visnu que apareceu para libertá-lo da 


crocodilo bem como da vida material. 
(8. 3. 32) 


AGASTYA AMALDICOA O REI INDRADYUMNA 
Sentindo-se ofendido, 
O sábio Agastya Muni amaldiçoou o rei Indradyumna, dizendo: 


“Que ele receba um rude e estúpido corpo de elefante”. 
(8. 4. 10) 





O SENHOR ERGUE A MONTANHA MANDARA O SENHOR $IVA BEBE VENENO 
Com Seu olhar misericordi o Senhor restaurou a vida dos demônigi jer q tavam muito perturbados por causa do veneno, 


e semideuses, e, então, com Sua mão, ergueu a montanha Mandari o Senhor Śiva colocou-o na palma da eo bebeu. 
(8. 6. 37-38 (8.7. 36-41) 





= P = MOHINI-MURTI ENGANA OS DEMÔNIOS 
A ADORAÇÃO DA DEUSA RAMA Confundindo os demônios 
Quando Ramã, a deusa da fortuna, apareceu do oceano de leite com beleza fascinante e palavras doces, Mohini-mirti realizou Seu 
todos a adoraram e est he presentes especiais. plano de distribuir todo o néctar semideuses. 
(8. 8. 8-16) (8. 9. 12-21) 





MOHINI DECEPA A CABEÇA DE RAHU KALANEMI PREPARA-SE PARA ATACAR GARUDA 
Com Seu disco afiado, Mohini-mirti decapitou Rahu. Porém, sua cabeg lendo o Senhor Supremo no campo de batalha, o demônio Kalanemi 


não morreu, pois ele começara a tomar o r. ¡punhou seu tridente e preparou-se para lang na cabeça de Garuda. 
(8.9. 25) (8.10. 56) 





SIVA DESEJA VER A FORMA DE MULHER DO SENHOR 
Acompanhado de sua esposa, 
Siva foi à morada do Senhor Madhusidana e implorou ao Senhor que 
lhe mostrasse Sua forma de mulher. 
(8. 12. 1-13) 





O SENHOR EXPANDE-SE NUM CORPO UNIVERSAL 
O) Senhor Vamanadeva, então, imediatamente expandiu-Se num corpo 
universal e Bali pôde O como o Senhor Supremo. 


O SENHOR APARECE DIANTE DE ADITI (8. 20. 23-34) 


ter executado a cerimônia payo-vrata, o Senhor Supremo 


apareceu diante dela, enlevando-a em êxtase. 
2-6) 





BALI SENTE-SE ENVERGONHADO Quando o mundo se inundou devido à água da devastação, 
Estando preso com as cordas-serpentes de Varuna, Bali Mahārāja apenat im barco magnífico apareceu misteriosamente diante do rei Satyavrata e 
abaixou a cabeça quando Prahlada Ma entrou na assembléia dos sete grandes 
j (8. 24. 44) 
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n de prakrti e purusa e que controla inclusive os semideuses. 
Ds seguidores dos códigos do serviço devocional conhecidos como 
carâtras consideram-Vos como sendo dotado de nove potências 
lerentes. E os filósofos patañjalas, os seguidores de Patañjali Muni, 
ideram-V os como a suprema e independente Personalidade de 
us, à qual ninguém é igual ou superior. 


VERSO 10 


até aaa a fe 
rafa fit ag aee: | 
aan giaa a g- 
Aaa: FR E: 112 


nãharm parâyur rsayo na marici-mukhyã 

jánanti yad-viracitam Khalu sattva-sargah 
yan-mãyayã musita-cetasa isa daitya- 
h martyâdayah kim uta sasvad-abhadra-vritâh 
na—nem; aham—eu; para-àyuh—aquela personalidade que vive 
milhões e milhões de anos (Senhor Brahma); rsayah—os. sete. fsis 
dos sete planetas; na—nem; marici-mukhydh—encabegados por 
Harici Rsi; jananti—conhecemos; yat-—por quem (o Senhor Supremo); 
acitam—este Universo, que foi criado; khalu—na verdade; sat- 
Iva=sargah—embora nascidos no modo da bondade material; yat- 
'mayaya—pela influéncia de cuja energia; musita-cetasah-—seus corações 
ão confundidos; isa—ó meu Senhor; daitya—os demônios; martya- 
idayah-—os seres humanos e outros; kim uta—que falar de; sasvar-— 
empre; abhadra-vrttah—influenciados pelas. qualidades inferiores 
À natureza material. 
+ TRADUÇÃO 
ke Ô meu Senhor, eu, que sou considerado o melhor dos semideuses, 
o Senhor Brahmã e os grandes p encabeçados por Marici, nas- 
temos do modo da bondade. Entretanto, estamos confundidos por 
lossa energia ilusória e não podemos entender o que é esta criação. 
Neste caso, que dizer de outros indivíduos tais como os demônios 
E seres humanos, que estão nos modos inferiores da natureza mate- 
jal [rajo-guna e tamo-guna]? Como eles conseguirão conhecer-Vos? 








O GIGANTESCO PEIXE 
TRANSPORTA O BARCO DE SATYAVRATA 


Seguindo as instruções que o Senhor lhe comunicara anteriormente, 
o rei Satyavrata ancorou seu barco ao chifre do grandioso peixe, usando 


a serpente Vásuki como corda. 
(8. 24. 45) 
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SIGNIFICADO 

Falando francamente, nem mesmo aqueles que estão situados nd 
modo da bondade material podem entender a posição da Suprema 
Personalidade de Deus. Que dizer, então, daqueles que estão situa- 
dos em rajo-guna e tamo-guna, as qualidades básicas da natureza 
material? Como podemos sequer imaginar a Suprema Personalidade 
de Deus? Existem muitos filósofos tentando entender a Verdade 
Absoluta, porém, como estão situados nas qualidades inferiores da 
natureza material e são viciados em tantos maus hábitos, tais como 
beber, comer carne, fazer sexo ilícito e participar de jogos de azar, 
como podem eles conceber a Suprema Personalidade de Deus? Isto 
lhes é impossível. Para os dias atuais, o páâricarâtriki-vidhi, como 
enunciado por Nárada Muni, é a única esperança. Portanto, Srila 
Rúpa Gosvâmi cita o seguinte verso do Brahma-yâmala: 


Sruti-smrti-puranadi- 
pañcaratra-vidhim vina 

aikantikt harer bhaktir 
utpatayaiva kalpate 


“O serviço devocional ao Senhor que ignora os textos védicos auto- 
rizados, tais como os Upanisads, os Puranas e o Narada-pañcarátra, 
é uma simples e inútil perturbação na sociedade.” (Bhakti-rasâmria- 
sindhu 1.2.101) Aqueles que são muito avançados em conhecimento 
e estão situados no modo da bondade seguem as instruções védicas 
contidas no $ruti e smrti e em outras escrituras religiosas, incluindo 
o pañcaratriki-vidhi. Quem náo adota este processo para entender 
a Suprema Personalidade de Deus acaba criando apenas distúrbios. 
Nesta era de Kali, muitos gurus despontaram, e, como não aludem ao 
Sruti-smrti-purânadi-paricarâtrika-vidhi, causam grande perturbação 
no mundo no que diz respeito às pessoas poderem compreender à 
Verdade Absoluta. Entretanto, aqueles que estão sob a orientação 
de um mestre espiritual qualificado e seguem o paficaratrikr-vidhi 
podem entender a Verdade Absoluta. Está dito que pañcarátrasya 
krtsnasya vakta tu bhagaván svayam: o sistema pañcarātra é falado 
pela Suprema Personalidade de Deus, assim como o Bhagavad-gitã. 
Vasudeva-Saranã vidur arijasaiva: apenas aquele que se refugiou nos 
pés de lótus de Vasudeva pode entender a verdade. 


Mohini-múrti confunde o Senhor Siva 


bahiinam janmanám ante 
jniânavan mãm prapadyate 
vasudevah sarvam iti 
sa mahatmã sudurlabhah 


pós muitos nascimentos e mortes, aquele-que tem verdadeiro co- 
imento rende-se a Mim, sabendo que Eu sou a causa de todas 
causas e de tudo que existe. É muito raro encontrar semelhante 
ide alma.” (Bg. 7.19) Somente aqueles que se renderam aos pés 
lótus de Vasudeva podem entender a Verdade Absoluta. 


vasudeve bhagavati 
bhakti-yogah prayojitah 

janayaty ásu vairagyam 
jñanam ca yad ahaitukam 


uem presta serviço devocional à Personalidade de Deus, Sri 
na, adquire imediatamente franco conhecimento e desapego do 

undo.” (Bhãg. 1.2.7) Portanto, Vasudeva, Bhagaván Sri Krsna, 
ina pessoalmente no Bhagavad-gitã (18.66): 


sarva-dharmán parityajya 
É mãm ekam Saranam vraja 


'Abandona todas as variedades de religião e simplesmente rende-te 
Mim.” 


bhaktya mam abhijanati 
yaván yas casmi tattvatah 


unicamente através do serviço devocional que alguém pode en- 
der a Suprema Personalidade de Deus como Ele é.™ (Bg: 18.55) 
a Suprema Personalidade de Deus não é inteiramente compreen- 
lo nem mesmo pelo Senhor Siva ou pelo Senhor Brahmã, então, 
juito mais difícil é que os'outros O compreendam; mas Ele pode 
entendido através do processo de bhakti-yoga. 


mayy àsakta-manãh partha 
yoga yuñjan mad-asrayah 
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asamsayamh samagram mám 
yatha jñasyasi tac chrnu 
(Be. 7.1) 


Se através do simples processo de ouvir Vasudeva falar sobre Si 
mesmo, alguém pratica bhakti-yoga refugiando-se em Vasudeva, 
Krsna, pode entender tudo sobre Ele. Na verdade pode entendê-lO: 
perfeitamente (samagram). 


VERSO 11 


ad aaa aña 
PR tum aN | 

aa fía ral 
ARAS 112211 


sa tva samihitam adah sthiti-janma-nasarn 
bhútehitam ca jagato bhava-bandha-moksau 

vayur yathã visati kham ca carâcarâkhyarm 
sarvam tad-atmakatayavagamo "varuntse 


sah—Vossa Onipoténcia; fvam—a Suprema Personalidade de 
Deus; samihitam—que foi criada (por Vós); adah—desta manifesta- 
ção cósmica material; sthiti-janma-násam—criacáo, manutengáo e 
aniquilacáo; bhata—das entidades vivas; 7hitam ca—e as diferentes 
atividades ou esforços; jagatah—de todo o mundo; bhava-bandha- 
moksau-—enredando-se nas complicações materiais ou libertando- 
se delas; vāyuh—o ar; yathā—como; viśati—entra; kham—no vasto 
firmamento; ca—e; cara-acara-ākhyam—e tudo o que é móvel e 
inerte; sarvam—tudo; fat—isto; dtmakataya—devido á Vossa presen- 
a; avagamah—tudo é conhecido de Vós; avaruntse—sois onipene- 
trante e portanto conheceis tudo. 


TRADUÇÃO 
Meu Senhor, sois o conhecimento supremo personificado. Conhe- 
ceis tudo sobre esta criação e seu começo, manutenção e aniquila- 
ção, e conheceis todas as atividades empreendidas pelas entidades 
vivas, mediante as quais elas ou se enredam neste mundo material 








12] Mohini-múrti confunde:o Senhor Siva 


se libertam dele. Assim como o ar entra no vasto firmamento e 
todos os corpos de todas as entidades móveis e inertes, Vós estais 
nte em toda parte, e portanto sois o conhecedor de tudo. 


SIGNIFICADO 
lomo: se afirma no Brahma-samhita: 


eko “py asau racayitum jagad-anda-kotimt 
yac=chaktir asti jagad-anda-caya yad-antah 

andântara-stha-paramânu-cayântara-stham 
govindam àdi-purusar tam aham bhajâmi 


'Adoro Govinda, a Personalidade de Deus, que, mediante uma de 

porções plenárias, adentra-Se-na existência de todo o Univer- 

jede- toda partícula atômica e comisto manifestailimitadamente 
wés da criação material Sua energia infinita.” (Bs. 5.35) 


ananda-cinmaya-rasa-pratibhavitabhis 
tábhir ya eva nija-râpatayã kalâbhih 
goloka eva nivasaty akhilatma-bhito 
govindam adi-purusam tam aharh bhajāmi 


doro Govinda, © Senhor primordial, que, em Seu próprio domi- 

 Goloka, reside com Rādhā, a qual, assemelhando-Se à própria 
ra espiritual do Senhor, corporifica'a potência extática [hladini. 
impanham-nOs as confidentes dEla, as quais personificam exten- 
da forma corpórea de Radhã e estão imbuídas e impregnadas 

rasa espiritual eterna e bem-aventurada.”” (Bs. 5.37) 

Embora esteja sempre presente em Sua morada (goloka eva ni- 
ti), Govinda também está presente:em toda parte. Nada Lhe é 
'onhecido, e nada pode ficar escondido Ele. Na analogia aqui 

ormulada, compara-se o Senhor ao ar, que, embora esteja no vasto 
ento e dentro de todos os corpos, mesmo assim, é diferente 


VERSO 12 
ama em o aaa À a 


ATAR S] 
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avatãrã mayã drstã 
ramamanasya te gunaih 

so "ham tad drastum icchâmi 
yat te yosid-vapur dhrtam 


avatarah—encarnacóes; mayd—por mim; drstah—foram vistas; 
ramamanasya—enquanto demonstrais Vossos vários passatempos; 
te—Vossas; gunaih—pelas manifestações das qualidades transcenden- 
tais; sah—Senhor'Siva; aham—eu; tat—essa encarnação; drastum 
icchami—desejo ver; yat—a qual; te—Vossa; yosit-vapuh-—um corpo 
de mulher; dhrtam—foi aceito. 


TRADUÇÃO 
Meu Senhor, vi todas as espécies de encarnações que manifestastes 
através de Vossas qualidades transcendentais, e agora que aparecestes 
como uma bela mocinha, desejo ver essa forma de Vossa Onipotência, 


SIGNIFICADO 
Quando o Senhor Siva aproximou-se-do Senhor Visnu, o Senhor 
Visnu perguntou-lhe por que ele fora procurá-lO. Agora, o Senhor 
Siva revela 'o'seu desejo. Ele queria vera recente encarnação de 
Mohini-múrti, que o Senhor Visnu assumira para distribuir o néctar 
que surgiu depois que o oceano de leite foi batido. 


VERSO 13 


A afn en: aaen que 
a Reya ana: AE 


yena sammohita daityah 
payitas camrtam surdh 
tad didrksava ayatah 
param kautúhalam hi nah 


Yena—por essa encarnação; sammohitah—ficaram cativados; 
daityâh—os demônios; payitah—foram alimentados; ca—também; 
amrtam—com néctar; surah—os semideuses; tat—essa forma; didrk- 
savah—desejando ver; ayatah—viemos até aqui; param—muito; 
kautúhalam—grande ansiedade; hi-—na verdade; nah—nossa. 


14] Mohini-múrti confunde o Senhor Siva 


TRADUÇÃO 
[eu Senhor, viemos aqui porque desejávamos ver a forma que 
Onipotência mostrou aos demônios para cativá-los completa- 
e dessa maneira possibilitou aos semideuses beberem o néctar. 
muito ansioso para ver essa forma. 





VERSO 14 


A Zar 
ar Aaa aa 1 
se re A 11280 
sri-suka uvãca 
evam abhyarthito visnur 
bhagaván Súla-pánina 
prahasya bhava-gambhiram 
girisam pratyabhásata 


Srisukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvámi disse; evam-—dessa ma- 

; abhyarthitah—sendo solicitado; visnuh bhagaván—o Senhor 

nu, a Suprema Personalidade de Deus; $ídla-pánina—pelo Senhor 

y que porta um tridente em sua máo; prahasya—rindo; bháva- 

bhiram-—com muita gravidade; girisam—ao Senhor Siva; pratya- 
ta —respondeu. 








TRADUÇÃO e 
Sukadeva Gosvâmi disse: Ao receber este pedido do Senhor Siva, 


ue porta um tridente em sua mão, o Senhor Visnu sorriu com gra- 


e dirigiu ao Senhor Siva a seguinte resposta. 


SIGNIFICADO 
A Suprema Personalidade de Deus, Visnu, é conhecido como Yo- 


vara. Yatra yogesvarah' krsnah. Os yogis místicos querem alcan- 


poderes praticando o sistema de yoga, mas Krsna, a Suprema 
nalidade de Deus, é conhecido como o Supremo Senhor de todo 
ler místico. O Senhor Siva queria ver Mohini-múrti, que estava 
ivando o mundo inteiro, e o Senhor Visnu pensava seriamente 
como também cativar o Senhor Siva. Portanto, usa-se aqui a pa- 
bhava-gambhiram. A energia material ilusória é representada 
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por Durgádevi, a esposa de Girisa; ou Senhor Siva. Durgaádevi náo 
podia cativar a mente'do Senhor Siva, mas agora que o Senhor Siva 
queria ver a forma feminina do Senhor Visnu, Este, através do Seu 
poder místico, assumiria uma forma que encantaria até mesmo q 
Senhor Siva. Portanto, o Senhor-Visnu estava grave e ao mesm 
tempo sorridente. 


VERSO 15 


ANTENA 
a daa PRM r: 
a Grana a AA 


sri-bhagavân uvãca 
Kautúhalaya daityânam 
vosid-veso mayã dhrtah 
pasyatã sura-kãryâni 
gate piyasa-bhajane 


S$rr-bhagaván uváca—a Suprema Personalidade de Deus disse; 
kautúhalaya—para a confusáo; daityanáam—dos demônios; yosit* 
vesah—a forma de: uma: bela mulher; mayã-—-por Mim; dhrtah== 
aceita; pasyatã--vendo que Me era necessário; sura-karyani—para 
satisfazer o interesse dos semideuses; gate—tendo sido arrebataday 
piyúsa-bhajane—a jarra de néctar. 


TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus disse: Quando os demônios ars 
rebataram a jarra de néctar, assumia forma de uma bela mulher 
para confundi-los, enganando-os simplesmente, e então agir no inte- 
resse dos semideuses. 


SIGNIFICADO 
Quando-a Suprema: Personalidade de: Deus assumiu a forma da 
bela Mohini-múrti, os demônios decerto ficaram cativados, mas istó 
não se verificou com os semideuses ali presentes: Em outras palavras, 
aqueles que têm uma mentalidade demoníaca deixam-se confundir 
pela beleza feminina, mas aqueles que são avançados em consciência 
de Krsna, ou mesmo aqueles na plataforma da bondade, não ficam 


16] Mohini-marti confunde o Senhor Siva 


fusos. A Suprema Personalidade de Deus sabia que, como não 

pessoa comum, o Senhor Siva não se deixa confundir nem 

esmo pela mulher mais bela. O próprio Cupido tentou despertar 

| desejos luxuriosos do Senhor Siva quando este'se encontrava na 

ça de Parvati, mas o Senhor Siva de nenhum modo ficou 'agi- 

F Ao contrário, os olhos chispantes do Senhor Siva reduziram 

jido a cinzas. Portanto, o Senhor Visnu teve que pensar duas 

antes de deliberar que bela forma feminina seria'capaz de con- 

ir “até mesmo o Senhor Siva. Por isso, Ele sorria gravemente, 

jo se afirma no verso anterior (prahasya bhava-gambhiram). 

le um modo geral, uma bela mulher não consegue fazer do Senhor 

um luxurioso, mas o Senhor Visnu estava ponderando se have- 
alguma forma de mulher capaz de fasciná-lo. 


VERSO 16 
as aa frei grama | 


mAai ag Reto RRA 11260 


tät te "ham darsayisyâmi 
didrksoh sura-sattama 

kaminârn bahu mantavyam 
sankalpa-prabhavodayam 


tat—isto; te—a ti; aham—eu; darsayisyami—mostrarei; didrksoh— 
sjoso de ver; sura-sattama-—ó melhor dos semideuses; káminam— 
pessoas que são muito luxuriosas; bahu—muito; mantavyam—um 

jjeto de adoragáo; sañkalpa—desejos luxuriosos; prabhava-udayam— 
ndo surgir impetuosamente. 


TRADUÇÃO 
“Ó melhor dos semideuses, passarei a mostrar-te Minha forma que 
muito apreciada por aqueles que são luxuriosos. Como desejas 
essa forma, revelá-la-ei diante de ti. 


SIGNIFICADO 
O episódio em que o Senhor Siva desejou ver o Senhor Visnu re- 
a mais 'atraente e bela forma de mulher decerto era um diverti- 
to engraçado. O Senhor Siva sabia que não poderia ser agitado 
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por nenhuma beldade. **Os Daityas na certa se confundiram””, pensou 
ele, “porém, se nem mesmo os semideuses ficaram agitados, que 
dizer então de mim, que sou o melhor de todos os semideuses?” Ens 
tretanto, porque o Senhor Siva queria ver o Senhor Visnu em forma 
de mulher, o Senhor Visnu decidiu aparecer como uma mulher 
e mostrar-lhe uma forma que imediatamente deixá-lo-ia submerso 
num oceano de desejos luxuriosos. Com efeito, portanto, o Senhor 
Visnu disse ao Senhor Siva: “Mostrar-te-ei Minha forma de mulher, 
mas se-acaso ficares agitado com desejos luxuriosos, não coloques 
a-culpa em Mim.” Os atraentes traços femininos são apreciados 
por aqueles que são afetados por desejos luxuriosos, mas aqueles 
que estão acima desses desejos, que estão na plataforma da consciên- 
cia de Krsna, dificilmente são confundidos, No entanto, pelo desejo 
supremo da Personalidade de Deus, tudo pode acontecer. Este era 
um teste para ver se o Senhor Siva poderia permanecer sereno. 


VERSO 17 


EA sa 
aura | 
E mA TAT ION 


sri-suka uvaca 
iti bruvâno bhagavarhs 
tatraivantaradhiyata 
sarvatas câryams caksur 
bhava àste sahomayã 


SriSukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvámi disse; iti—assim; bru- 
vanah—enquanto falava; bhagavan—o Senhor Visnu, a Suprema 
Personalidade de Deus; fatra—lá; eva—imediatamente; antaradhiya- 
ta—desapareceu da visáo do Senhor Siva e de seus associados; sar- 
vatah—para toda parte; cârayan—movendo;. caksuh-—os: olhos; 
bhavah—Senhor Siva; aste—permaneceu; saha-umayd—com sua es- 
posa Uma. 


À TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvāmī prosseguiu: Após dizer essas palavras, a Su- 
prema Personalidade de Deus, Visnu, desapareceu imediatamente, 


19] Mohini-marti confunde 0 Senhor Siva 


o Senhor Siva ali permaneceu com Uma, e, com os olhos inquie- 
procurava-O em todo o redor. 


VERSO 18 
at caía ae 


fait megaa SAT- 
ab mt ugc 


tato dadarsopavane vara-striyam 
vicitra-puspãruna-pallava-drume 
vikridatim kanduka-lilayã lasad- 
t duküla-paryasta-nitamba-mekhalām 
“fatah-—depois disso; dadarsa-—o Senhor Siva viu; upavane—numa 
floresta; vara-strivam-—uma mulher muito formosa; vicitra— 
uitas variedades; puspa—de flores; aruna—rosadas; pallava— 
has; drume—no meio das árvores; vikridatim—ocupada em diver- 
“Se; kanduka—com uma bola; /ilaya—em passatempos lúdicos; 
1—brilhante; dukñila—por um sári; paryasta—coberta; nitamba— 
Seus quadris; mekhalam—vestida com um cinto. 


TRADUÇÃO 
Depois disso, numa bela floresta circunvizinha, cheia de árvores 
folhas rosadas e muitas variedades de flores, o Senhor Siva viu 
formosa mulher brincando com uma bola. Seus quadris esta- 
cobertos com um sári brilhante e enfeitados com um cinto. 


VERSO 19 


GA A aaa MIQSI) 
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âvartanodvartana-kampita-stana- 
prakrsta-hãroru-bharaih pade pade 

prabhajyamanam iva madhyatas calat- 
pada-pravalam nayatim tatas tatah 


avartana—caindo; udvartana—e subindo; kampita—tremor; stana= 
dos dois seios; prakrsta—belos; hãra—e das guirlandas; uru-bharaih-— 
devido à pesada carga; pade pade—a cada passo; prabhajyamanam 
iva—como fosse se quebrar; madhyatah-—na porção média do corpo; 
calat-—-movendo-se dessa maneira; pada-pravalam—pés avermelha- 
dos como coral; nayatim—movendo-se; tatah tatah—aqui e ali. 


TRADUÇÃO 
Porque a bola pulava para cima e para baixo, à medida em que 
Ela brincava com a bola Seus seios tremiam, e, devido ao peso da- 
queles seios e de Suas compactas guirlandas de flores, Sua cintura 
parecia que ¡a quebrar-se a cada passo de Seus dois pés macios, 
que, avermelhados como o coral, moviam-se de um lugar para outro, 


VERSO 20 
ga 
Mr terra, 


ERRE E Rell 


diksu-bhramat-kanduka-capalair bhrgam 
prodvigna-tarayata-lola-locanám 

sva-karna-vibhrajita-kundalollasat- 
kapola-nilâlaka-manditânanâm 


diksu—em todas as direções; bhramat-—movimento; kanduka-— 
da bola; capalaih-—inquietude; bhrgam-—de vez em quando; prodvig 
na—cheios de ansiedade; tãra—olhos; ayata—largos; lola—buligosos; 
locanâm—com esses “olhos;-sva-karna-=em Suas próprias orelhas; 
vibhrajita—refulgentes; kundala—brincos; ullasat—brilhantes; kapo- 
la-—maçãs do rosto; nila—azuladas; alaka—com cabelos; mandita— 
estava decorado; ânanim—.o rosto. 


Mohini-múrti confunde o Senhor Siva 


' TRADUÇÃO 
O rosto da mulher estava decorado com amplos, belos e buliço- 
olhos, que se moviam à medida que a bola pulava para lá é para 
| conforme Sua mão jogava-a. Os dois brilhantes brincos em 
orelhas, parecendo reflexos azulados, decoravam as reluzentes 
de Seu rosto, e o cabelo espalhado pelo Seu rosto fazia-A 
mais bela de se ver. 


VERSO 21 


su mi a gal 
ad MR TAA l 

o A 
feet REA RN 


sSlathad dukiilam kabarim ca vicyutâm 
sannahyatim váma-karena valguna 

vinighnatim anya-karena kandukam 
vimohayantim jagad-âtma-maãyayã 


'Slathat—escorregando ou afrouxando-se; dukúlam—o sári; kaba- 
ca—e o cabelo; vicyutam—soltando-se e desgrenhando-sc; san- 
iyatim—tentando prender; vama-karena—com a mão esquerda; 
nã-—mui belamente atrativa; vinighnatim—golpeando; anya- 
ma—com a mão direita; kandukam-—a bola; vimohayantim— 
maneira cativando a todos; jagat—o mundo inteiro; dtma- 
ayã-—através da potência espiritual, a energia interna. 


1 TRADUÇÃO 
Conforme Ela brincava com a bola, o sari que cobria Seu corpo 
uxava-se, e Seu cabelo ficava em desalinho. Ela tentava prender 
cabelo com Sua bela mão esquerda, e ao mesmo tempo brincava 
im a bola, acertando-a com Sua mão direita. Isto era tão atraente 
o Senhor Supremo, através de Sua potência interna, acabou ca- 
do a todos. 
SIGNIFICADO 
No Bhagavad-gitã (7.14), afirma-se que daivi hy'esã guna-mayi 
ima maya duratyaya: a poténcia externa da Suprema Personalidade. 
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de Deus é extremamente forte. Na verdade, todos ficam inteiramens 
tecativos de-sua atividade. O Senhor Sambhu (Siva) assumiu uma 
posição na qual não se esperava que ele ficasse cativo da potêncii 
externa, porém, como queria cativá-lo também, o Senhor Visnu más 
nifestou Sua poténcia interna para agir da mesma maneira que Sum 
potência externa age para cativar as entidades vivas comuns. O 
Senhor Visnu pode cativar qualquer pessoa, mesmo uma personalis 
dade tão grande como o Senhor Sambhu. 


VERSO 22 

atira quieta 
ARI: | 
af sal caia dq 112311 


tam viksya deva iti kanduka-lilayesad- 
vridasphuta-smita-visrsta-kataksa-mustah 

stri-preksana-pratisamiksana-vihvalátma 
nátmánam antika umám sva-ganams$ ca veda 





tam—a Ela; viksya—após observar; devah—Senhor Sambhu; iti 
dessa maneira; kanduka-Iilaya—brincando com a bola; isat—discre- 
toy vrida—com recato; asphuta—não muito perceptível; smita—com 
um sorriso; visrsta-=enviado; katãksa-mustah—derrotado pelos olha 
res; stri=preksana-—olhando para aquela bela mulher; pratisamiksa- 
na—e sendo: constantemente olhado por Bla; vihvala-atmá—cuja 
mente estava agitada; na—náo; dtmánam—ele próprio; antike—(si- 
tuados) ali perto; umâm-—sua esposa, a mãe Uma; sva-ganân ca—e 
seus associados; veda--o Senhor Siva pôde entender. 


TRADUÇÃO 
Enquanto o Senhor Siva observava a bela mulher brincando com 
a bola, às vezes, Ela olhava para ele e sorria discretamente, com re- 
cato. Olhando para a bela mulher quê o observava, ele se esqueceu 
de si mesmo e de Uma, sua belíssima esposa, bem como de seus as- 
sociados que vieram com ele. 


Mohini-mirti confunde o Senhor Siva 


y SIGNIFICADO 

Na confirmação do cativeiro deste mundo material, uma bela 
her acaba cativando um homem vistoso e um homem galante 
gue cativar uma formosa mulher. Foi isto o que começou a 
tecer quando o Senhor Siva observou a bela mocinha brincan- 
com. a bola. Nessas atividades, a influência de Cupido é muito 
inente. Á medida que os dois parceiros movem suas sobrance- 
e-olham um para o outro, seus desejos luxuriosos aumentam 
vez mais. Esta troca de desejos luxuriosos ocorreu entre o Senhor 
ja e a bela mulher, muito embora Uma e os associados do Senhor 
ia lhe estivessem fazendo companhia. É assim como funciona a 
acão entre homem e mulher no mundo material. O Senhor Siva 
tido como estando acima de toda essa atração, mas ele caiu vítima 
cativante poder do Senhor Visnu, Portanto, com as seguintes pa- 

as, Rsabhadeva explica a natureza da atração luxuriosa: 


pumsah striya mithunt-bhavam eta 
tayor mitho hrdaya-granthim ahuh 

ato grha-ksetra-sutâpta-vittair 
Jjanasya moho "vam aham mameti 


A atração entre macho e fêmea é o principio básico da existência 
terial. Com base nesta falsa concepção, que amarra os corações 
homem e da mulher, a pessoa sente-se atraida por seu corpo, lar, 
priedade, filhos, parentes e riquezas. Dessa maneira, sua vida 

e-se de ilusões e ela pensa em termos de ‘eu e meu”.” (Bhãg. 

5.8) Quando um homem e uma mulher trocam sentimentos luxu- 

s, ambos tornam-se vítimas, e com isto aprisionam-se neste 
Ido material de várias maneiras. 


VERSO 23 


e suada 

w o mea: 
qm: aai og MAE 

ma Ha froga: I3 
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tasyah karagrat sa tu kanduko yada 
gato vidiiram tam anuvrajat-strivah 

vasah sasiitram laghu mãruto "harad 
bhavasya devasya kilanupasyatah 


tasyah—da bela mulher; kara-agrat—da máo; sah—aquela; tu 
mas; kandukah—a bola; yada—quando; gatah—escapou; vidiram= 
para longe; tam—aquela bola; anuvrajat—comecou a seguir; strivah== 
daquela mulher; vasah—a veste protetora; sa-siitram—com o cinto; 
laghu—por serem muito delicados; mãrutah—a brisa; aharat—arras- 
tou; bhavasya—quando o Senhor Siva; devasya—o principal semi- 
deus; kila—na verdade; anupasyatah—estava sempre olhando. 


TRADUÇÃO 
Quando a bola escapou-Lhe da mão e caiu a uma certa distância, 
a mulher começou a segui-la, porém, enquanto o Senhor Siva obser- 
vava essas atividades, uma brisa subitamente arrastou o delicado 
vestido e cinto que A cobriam. 


VERSO 24 


ea cr atenta | 
qual fasi aa: faa Igi 


evam tam rucirâpangim 
darsantyah manoramám 

drstvã tasyam manas cakre 
visajjantyâm bhavah kila 


evam-—dessa maneira; tâm—a Ela; rucira-apângim-—possuindo 
todos os traços atraentes; darsaniyam-— agradáveis de se ver; manora- 
mãm-—belamente formada; drstvá—vendo; tasyám—nEla; manah 
cakre—pensou; visajjantyam—que estava atraída a ele; bhavah— 
Senhor Siva; kila—na verdade. 


TRADUÇÃO 
Nestas circunstâncias, o Senhor Siva viu a mulher, a qual possuía 
todas as partes de Seu corpo muito bem distribuídas, e a bela mulher 


26) Mohini-márti confunde o Senhor Siva 


bém olhou para ele. Portanto, achando que Ela sentia-Se atraída 
ele, o Senhor Siva ficou muito atraído por Ela. 


SIGNIFICADO 
O Senhor Siva observava todas as partes do corpo da bela mulher, 
Ela também olhava para ele com olhos inguietos. Logo, como 
u que Ela também Se sentia atraída por ele, Siva queria enfim 
HA. 
VERSO 25 


AMERO: | 
ATE fi grama a NRY 


tayapahrta-vijianas 
tat-krta-smara-vihvalah 

bhavânyã api pasyantyã 
gata-hris tat-padam yayau 


tayã—por Ela; apahrta-—roubado; vijfiânah—bom senso; tat-krta— 
ito por Ela; smara—pelo sorriso; vihvalah—tendo ficado louco 
r Ela; bhavânyãh—enquanto Bhavâni, a esposa do Senhor Siva; 
i—embora; pasyantyãh-—estivesse presenciando todo esse episódio; 
hrih-—desprovido de toda a vergonha; tat-padam—ao lugar 

le Ela estava situada; yayau—dirigiu-se. 


TRADUÇÃO 
Tendo o seu bom senso sido roubado pela mulher devido aos de- 
tjos luxuriosos de desfrutar com Ela, o Senhor Siva ficou tão louco 
Ela que, mesmo na presença de Bhavâni, não hesitou em abordá-lA.. 


VERSO 26 


manta arara 
fra a rl rafa 11241 


sã tam ayáantam alokya 
vivastrã vriditã bhrsam 

nilivamana vrksesu 
hasanti nânvatisthata 
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sa—aquela mulher; tam-—Senhor Siva; Gyâantam-—que se aproxis 
mava; alokya—vendo; vivastra—Ela estava despida; vridita—muito 
acanhada; bhrsam—muito; nillyamana—estava escondendo-Se; vrk- 
sesu—entre as árvores; hasanti—sorrindo; na—náo; anvatisthata— 
permanecia no mesmo lugar. 


TRADUÇÃO 
A bela mulher já estava despida, e, ao perceber o Senhor Siva 
vindo em Sua direção, ficou extremamente acanhada. Então, passou 
a sorrir, mas escondeu-Se entre as árvores, sempre mudando de lugar, 


VERSO 27 


ARA AAA A: | 
SO 


tâm anvagacchad bhagavân 
bhavah pramusitendriyah 

kâmasya ca vasam nitah 
Karenum iva yiithapah 


tâm-—a Ela; «anvagacchat—seguia; bhagavan--o Senhor Siva; 
bhavah-—conhecido como Bhava; pramusita-indriyah—cujos senti- 
dos estavam agitados; kamasya-—de desejos luxuriosos; ca—e; vasam— 
vítima; nitah—tendo se tornado; karenum-—uma elefanta; iva—assim 
como; yiithapah—um elefante. 


TRADUÇÃO 
Com os sentidos agitados, o Senhor Siva, vítima de desejos lu- 
xuriosos, começou a segui-lA, assim como um elefante segue uma 
elefanta. 


VERSO 28 


asa get fea | 
Ha serio get a ra 


so "nuvrajyativegena 
grhitvanicchatim striyam 


Mohini-márti confunde o Senhor Siva 


kesa-bandha upaniya 
bahubhyam parisasvaje 


sah—Senhor Siva; anuvrajya—seguindo-A; ati-vegena—com grande 
locidade; grhítva—agarrando; anicchatim—embora Ela náo dese- 
ser agarrada; striyam—a mulher; kesa-bandhe—no cacho de 
lo; upantya=arrastando-A para perto; bahubhyam—com seus 

; parisasvaje—abragou-A. 





TRADUÇÃO 
Após segui-lA com grande velocidade, o Senhor Siva agarrou-Lhe 
tranças e trouxe-A para perto de si. Embora contra Seus desejos, 
A abraçou. 


VERSOS 29—30 


Ama man AÑ AN | 


gama: mad AARE N 


ara AÑ. GUIA | 
RA Ig ara AAA lol 


sopagúdha bhagavata 
karina karint yatha 
itas tatah prasarpantī 
viprakirna-Siroruha 


atmánam mocayitvanga 
surarsabha-bhujántarat 
pradravat sa prthu-Sront 
maya deva-vinirmitá 
b 
sã-—a mulher; upagiadhã-—sendo capturada e abraçada; bhagava- 
pelo Senhor Siva; karinã—por um elefante; karini-—uma elefanta; 
1ha—como; itah tatah—paralá e para cá; prasarpanti—contorcendo- 
como uma cobra; viprakirna—desgrenhado; siroruha=1odo o 
cabelo; atmanam-—Ela mesma; mocayitva—desvencilhando-Se; 
figa-—ó rei; sura-rsabha-—do melhor dos semideuses (Senhor Siva): 
uja-antarat-—do aperto dos braços; prâdravat-—começou a correr 
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bem depressa; sa—Ela; prthu-Sroni—tendo os quadris muito grandes; 
mayá—poténcia interna; deva-vinirmita—manifestada pela Suprema 
Personalidade de Deus. 


TRADUCÁO 
Estando abragada pelo Senhor Siva como uma elefanta é abraça» 
da pelo seu macho, a mulher, cujo cabelo estava em desalinho, cons 
torceu-Se que nem cobra. Ó rei, essa mulher, que tinha os quadris 
grandes e elevados, era uma criação de yogamāyå, apresentada pela 
Suprema Personalidade de Deus. Ela deu um jeito de desvencilhar-Se 
do terno abraço do Senhor Siva e fugiu. 


VERSO 31 


Tat i RR | 
saga ma fo ARA: 13211 


tasyãsau padavim rudro 
visnor adbhuta-karmanah 

pratyapadyata kâmena 
vairineva vinirjitah 


tasya—daquele que é o Senhor Supremo; asau-—Senhor Siva; pa-' 


davim—o rasto; rudrah-—Senhor Siva; visnoh—do Senhor Visnu; 
adbhuta-karmanah— daquele que age mui maravilhosamente; pratya- 
padyata—comecou a seguir; kamena—pelo desejo luxurioso; vairi- 
nã iva—como se fosse pelo inimigo; vinirjitah—sendo fustigado. 


TRADUÇÃO 
Como se estivesse sendo fustigado por um inimigo na forma de 
desejos luxuriosos, o Senhor Siva perseguia o rasto do Senhor 
Visnu, que age mui maravilhosamente e que assumira a forma de 
Mohini-múrti. 





SIGNIFICADO 
O Senhor Siva não pode cair vítima de maãyã. Portanto, deve-se 
entender que:o Senhor Siva estava sendo dominado pela potência in- 
terna do Senhor Visnu. Através de Suas várias potências, o Senhor 
Visnu pode realizar muitas atividades maravilhosas. 


Mohini-márti confunde o Senhor Siva 


parasya saktir vividhaiva sriiyate 
svabhavikt jñana-bala-kriya ca 
(Svetasvatara Upanisad 6.8) 


mhor Supremo tem várias potências, através das quais Ele pode 

com muita eficácia. Para realizar algo que requeira muita habi- 

le, Ele não precisa sequer dar-Se ao trabalho de analisar as cir- 

jâncias. Uma vez que o Senhor Siva estava sendo controlado 
la mulher, deve-se compreender que isto não era feito por uma 
lher, senão que pelo próprio Senhor Visnu. 


VERSO 32 


erga dreams: 
gia queda afirmar: RR 


tasyânudhávato retas 
caskandâmogha-retasah 
Susmino yithapasyeva 
vâsitâm anudhavatah 
| 
tasya—dele (Senhor Siva); anudhâvatah-—que estava seguindo; 
h—o sêmen; caskanda-—eliminado; amogha-retasah—daquela 
a cuja ejaculação nunca é em vão; susminah—louco; viithapa- 
do elefante; iva—assim' como; 'vasitâm—a uma elefanta que 
já sujeita a engravidar; anudhâvatah-—seguindo. 


TRADUÇÃO 
Assim como um elefante segue uma elefanta que está sujeita a en- 
ividar, o Senhor Siva seguia a bela mulher e eliminou muito sêmen, 
uito embora sua ejaculação nunca seja em vão. 


VERSO 33 
m aA oe aaa: | 
aA saa tas Qaeda UR 


atra yatrapatan mahyam 
retas tasya mahatmanah 





458 Srimad-Bhágavatam [Canto 8, Cap. 12 


tâni ripyasya hemnas ca 
ksetrâny asan maht-pate 


Yatra—em toda parte; patra—e em qualquer parte; apatat—caiu; 
mahyam—na: superfície do mundo; retah—=o sémen; tasya—dele; 
maha-atmanah-—da grande personalidade (Senhor Siva); tâni—todos 
aqueles lugares; rúpyasya—de prata; hemnah—de ouro; ca—e; kse 
trani—minas; dsan—tornaram-se; maht-pate—ó rei. 


TRADUÇÃO 
Ó rei, em todas as partes da superfície do globo onde caiu o sêmen 
da grande personalidade, Senhor Siva, surgiram mais tarde minas 
de ouro e prata. 


SIGNIFICADO 

Srila Visvanatha: Cakravarti Thakura comenta que aqueles que 
buscam ouro e prata podem adorar'o Senhor Siva para, através dele, 
obter opulências materiais. O Senhor Siva vive sob uma árvore € 
nem sequer constrói uma-casa para morar, porém, embora ele seja 
aparentemente pobre, seus devotos, às vezes, têm muita opulência. 
e ostentam enormes quantidades de prata e ouro. Pariksit Maharaja 
posteriormente indaga sobre isto, e Sukadeva Gosvâmi responde-lhe, 





aña dog Aquas 1 
TE Tear afim me an 


sarit-sarahsu Sailesu 
vanesiipavanesu ca 

yatra kva casann rsayas 
tatra sannihito harah 


sarit—ao longo das: orlas dos rios; sarahsu—e pérto dos lagos; 
Sailesu—perto das montanhas; vanesu—nas florestas; upavanesu-— 
nos jardins e bosques; ca—também; yatra—onde quer que; kva—em 
qualquer parte; ca—também; asan—existiam; rsayah—grandes sábios; 
tatra—lá; sannihitah—estava presente; harah—o Senhor Siva. 


Mohini-múrti confunde o Senhor Siva 


TRADUÇÃO 
Seguindo Mohini, o Senhor Siva ia a toda parte — ao longo das 
dos rios e lagos, perto das montanhas, perto das florestas, perto 
jardins, e em todos os lugares onde vivessem grandes sábios. 


SIGNIFICADO 
Visvanâtha Cakravarti Thákura enfatiza que Mohini-márti 
rastou o Senhor Siva a todos esse lugares, especialmente ao local 
le viviam grandes sábios, para ensinar aos sábios que o Senhor 
iva ficara louco por uma bela mulher. Portanto, embora todos 
es fossem grandes sábios e pessoas santas, não deveriam julgar-se 
s mas seria bom que tomassem muito cuidado em relação às 
mulheres. Ninguém deve julgar-se liberado, capaz de suplantar 
fascínio de uma bela mulher. Os sastras prescrevem: 
| 
matrá svasra duhitra va 
náviviktasano bhavet 
balaván indriya-grámo 
vidvamsam api karsati 


linguém deve ficar sozinho com uma mulher, mesmo que seja a 

pria mãe, irmã ou filha, pois os sentidos são tão incontrolavel- 

te poderosos que, na presença de uma mulher, pode-se ficar 
Bitado, mesmo que alguém seja muito erudito e avançado.” (Bhãg. 
19.17) 


VERSO 35 


A A ma AA | 
ES 


skanne retasi so “pasyad 
âtmãânam deva-mãyayã 

jadikrtam nrpa-Srestha 
sannyavartata kasmalat 


| skanne—quando: foi eliminado; retasi—o sêmen; sah—Senhor 
la; apasyat—viu; atmanam—que ele mesmo; deva-mayaya—pela 
iyã da Suprema Personalidade de Deus; jadikrtam-—fora derrubado 
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como um tolo; nrpa-$restha-—ó melhor dos reis (Maharaja Pariksit) 
sannyavartata-—protegem-se; kasmalat-—da ilusão. 


TRADUÇÃO 
Ó Maharaja Pariksit, ó melhor dos reis, após ejacular seu sêmen, 
o Senhor Siva pôde ver o quanto caira vítima da ilusão criada pela 
Suprema Personalidade de Deus. Assim, ele se protegeu de qualquer 
outra maya. 


SIGNIFICADO 

Quando alguém é agitado por desejos luxuriosos ao ver uma mulher, 
esses desejos aumentam cada vez mais, porém, quando o sêmen é 
ejaculado no ato sexual, os desejos luxuriosos arrefecem. O mesmo 
princípio agiu no Senhor Siva, Ele deixou-se encantar pela bela mulher 
Mohini-múrti, mas quando perdeu sêmen, voltou à razão e percebeu 
até que ponto fora vitimado após ter visto a mulher na floresta. Se 
alguém é treinado para proteger seu sêmen praticando celibato, natus 
ralmente não é atraído pela beleza de uma mulher. Se alguém puder 
permanecer brahmacãri, evita muitos dos problemas da existência 
material. A existência material significa desfrutar do prazer do inter- 
curso sexual (yan maithunadi-grhamedhi-sukham). Se alguém é ins- 
truído a respeito da vida sexual e aprende a proteger o seu sêmen, 
ele pode salvar-se do perigo da existência material. 


VERSO 36 


IATA AÀ ART: | 
ada a A RA RAN 


athavagata-mahátmya 
átmano jagad-aátmanah 
aparijñieya-viryasya 
na mene tad u hadbhutam 


atha—assim; avagata—estando plenamente convencido de; mãhát- 
myah-—a grandeza; atmanah—dele mesmo; jagat-atmanah—e da Su» 
prema Personalidade de Deus; aparijfeya-viryasya-—que tem potência 


Mohini-márti confunde o Senhor Siva 


tada; na—náo; mene—considerou; tat—as atividades miraculo- 
(da Suprema Personalidade de Deus, que conseguiram confundi- 
u ha—decerto; adbhutam—como maravilhosas. 


TRADUÇÃO 
im, o Senhor Siva pôde entender tanto a sua posição quanto 
Suprema Personalidade de Deus, que tem potências ilimitadas. 
alcançado esta compreensão, não ficou absolutamente surpre- 
com a maravilhosa maneira através da qual o Senhor Visnu agiu 
ele. 


SIGNIFICADO 
A Suprema Personalidade de Deus é conhecido como todo-pode- 
porque ninguém pode exceder nenhuma de Suas atividades. 
Bhagavad-gitã (7.7), o Senhor diz que martah parataram nânyat 
id asti dhanaiijaya: “Ó conquistador de riquezas, não há verda- 
“superior à Mim.” Ninguém pode igualar-se ao Senhor ou ser 
or do que Ele, pois Ele é o mestre de todos. Como se afirma 


Caitanya-caritâmrta (Adi 5.142): ekale isvarakrsna, Gra saba 

Se a Suprema Personalidade de Deus, Krsna, éso único 

re de todos, incluindo do Senhor Siva, fica'mais fácil então en- 

ler o domínio que Ele exerce sobre os demais. O Senhor Siva 

conhecia o poder supremo do Senhor Visnu, porém, quando real- 

te viu que tinha sido confundido, sentiu-se orgulhoso de ter 
mestre tão excelente. 


VERSO 37 


ORTA A 
a sa rat Ma aaa al 


tam aviklavam avridam 
âlaksya madhusadanah 
uváca parama-prito 
bibhrat svam paurusim tanum 


“tam-—a ele (Senhor Siva); aviklavam—náo estando agitado pelo 
idente que havia ocorrido; avridam-—sem estar inibido; alaksya— 
do; madhu-súdanah—a Suprema Personalidade de Deus, que 

“conhecido: como. Madhusidana, o matador do demônio Madhu; 
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uvaca—disse; parama-pritah—estando muito satisfeito; bibhrat-—as 
sumindo; svam-—Sua própria; paurusim-— original; tanum-—forma, 


TRADUÇÃO 
Ao ver o Senhor Siva tranquilo e desinibido, o Senhor V 
[Madhusúdana] ficou muito satisfeito. Então, reassumindo Sua forma 
original, Ele falou as seguintes palavras. 





SIGNIFICADO 

Embora ficasse pasmado com a potência do Senhor Visnu, o Senhor 
Siva não se sentia encabulado. Pelo contrário, estava orgulhoso de 
ser derrotado pelo Senhor Visnu. Nada pode ficar escondido da Su- 
prema Personalidade de Deus, pois Ele está nos corações de todos, 
De fato, no Bhagavad-gitã (15.15), o Senhor diz que sarvasya câham 
hrdi sannivisto mattah smrtir jriânam apohanarm ca: “Eu estou si» 
tuado nos corações de todos e é de Mim que vem a lembrança, o cos 
nhecimento e o esquecimento.” Tudo o que aconteceu deu-se por 
ordem da Suprema Personalidade de Deus, e portanto não havia 
motivo de alguém ficar sentido ou envergonhado. Embora o Senhor 
Siva jamais seja derrotado por ninguém, quando derrotado pelo 
Senhor Visnu, sentiu-se orgulhoso de ter um mestre tão excelso e pos 
deroso. 


VERSO 38 


ATT 
fena agga anaran fara: | 
qA den SAR A 13 cl 


Srr-bhagaváan uváca 
distyã tvam vibudha-srestha 
svarm nisthám átmana sthitah 
Yan me stri-rpayã svairam 
mohito “py anga mayayã 


sri-bhagavân uvâca—a Suprema Personalidade de Deus disse; 
distya—toda a prosperidade; tvam—para ti; vibudha-Srestha—4 
melhor de todos os semideuses; svam—em tua própria; nistham-— 
situação fixa; atmanã—de teu próprio eu; sthitah—estás situado; 
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1—como; me-—Meu; stri-ripayã-—aparecimento como mulher; 
airam—suficientemente; mohitah—encantado; api—apesar de; 
figa—o Senhor Siva; mavayã-—por Minha potência. 


TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus disse: Ó melhor dos semideu- 
, embora tenhas passado por grande aflição devido ao fato de 
Minha potência assumiu uma forma de mulher, estás firme em 
posição. Portanto, desejo que obtenhas toda a boa fortuna. 


SIGNIFICADO 
Como é o melhor dos semideuses, o Senhor Siva é o melhor-de 


» portanto, foi louvado pela Suprema Personalidade de Deus, 


Eque o abençoou com as seguintes palavras: “'Desejo-te toda a boa 


una,” Quando um devoto fica um pouco orgulhoso, o Senhor 
ipremo, às vezes, manifesta Seu poder supremo para eliminar esse 
juivoco do devoto. Após ter sido bastante afligido pela potência 
Senhor Visnu, o Senhor Siva voltou à sua condição normal de 


agitar em circunstância alguma, nem mesmo nos piores reveses. 
lo se confirma no Bhagavad-gitã (6.22), yasmin sthito na duh- 


alidade de Deus, o devoto jamais se agita, nem mesmo nas maiores 
provações. Esta docilidade é possível somente no devoto de primeira 
asse, um dos quais é o Senhor Sambhu. 


VERSO 39 


agitan maz gan 
dad aaa 1291 


ko nu me *titaren mayám 
visaktas tvad-rte pumãn 
tams tán visrjatim bhavân 
dustarâm akrtatmabhih 


* kah--que; mu—na verdade; me— Minha; atitaret—pode superar; 
mayam-—energia ilusória; visaktah—apegada ao gozo dos sentidos 
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materiais; tvat-rte—com exceção de ti; pumân—pessoa; tân—essas 
condições; tan—às pessoas materialmente apegadas; visrjatim—em 
superar; bhavan-=reações das atividades materiais; dustarâm-—muito 
difíceis de serem subjugadas; akrta-Gtmabhih—por pessoas incapa- 
zes de controlar seus sentidos. 


TRADUÇÃO 
Meu querido Senhor Sambhu, além de ti, quem é que dentro deste 
mundo material pode superar Minha energia ilusória? De um modo 
geral, as pessoas estão apegadas ao gozo dos sentidos e ficam À 
mercê de sua influência. Na verdade, é-lhes muito difícil superar 4 
influência da natureza material. 


SIGNIFICADO 

Dos três principais semideuses — Brahmã, Visnu e Mahesvara —, 
todos, com exceção de Visnu, estão sob a influência de maya. No 
Caitanya-caritâmrta, eles são descritos como mãyi, o que significa 
“sob a influência de maya”. Porém, muito embora se associe com 
maya, o Senhor Siva não se deixa influenciar. As entidades vivas 
são afetadas por mãyã, porém, embora aparentemente se associe 
com mãyã, o Senhor Siva não é afetado. Em outras palavras, com 
exceção do Senhor Siva, todas as entidades vivas dentro deste mundo 
material estão ao capricho de mãyã. O Senhor Siva, portanto, não é 
visnu-tartva nem jiva-tattva. Ele situa-se entre as duas categorias. 


VERSO 40 


di ga aaa aaa | 
ARO AA EN ANTE: Mo 


seyañ guna-may! maya 
na tvam abhibhavisyati 

maya sameta kalena 
kála-ripena bhãgasah 


sã-—esta intransponível; iyam-—isto; guna-mayi—consistindo nos 
três modos da natureza material; mãyã-—energia ilusória; na—não; 
tvam—a ti; abhibhavisyati—será capaz de confundir no futuro; 
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iã-=comigo; sameta-—unida; kalena—tempo eterno; kala-ripe- 
forma de tempo; bhagasah—com suas diferentes partes. 


TRADUÇÃO 
'A energia material externa [maya], que coopera comigo na criação 
que se manifesta nos trés modos da natureza, náo será capaz de 
tinuar confundindo-te. 


SIGNIFICADO 
“Quando o Senhor Siva estava presente, sua esposa, Durgá, também 
iva com ele. No processo da criação da manifestação cósmica, 
irgã trabalha em cooperação com a Suprema: Personalidade de 
s. No Bhagavad-gitã (9:10), o Senhor diz que mayadhyaksena 
lkrtih súyate sacaracaram: “A energia material [prakrti] funcio- 
sob Minha direção, ó filho de Kunti, e produz todos os seres 
eis e inertes.” Prakrti é Durgā. 


srstfi-sthiti-pralaya-sâdhana-Saktir eka 
chayeva yasya bhuvanani bibharti durga 


lo o cosmo é criado por Durga, que age em cooperação com 

E Senhor Visnu, manifesto sob a forma de kala, tempo. Sa iksata 

in nu srjã. Sa imál lokán asrjata. Esta é a versão dos Vedas 

litareya Upanisad 1.1.1-2). Acontece que mayã é a esposa do Senhor 

ia, e assim ele está associado com mãya, mas aqui o Senhor Visnu 

jura ao Senhor Siva que esta mãyã não será capaz de continuar 
ivando-o. 


VERSO 41 


siga II 
da a ada a | 
A a: ar q 118211 
srisuka uvãca 
evam bhagavatã rájan 
srivatsankena sat-krtah 
âmantrya tam parikramya 
saganah svalayam yayau 
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gavatã--pela Suprema Personalidade de Deus; rãjan—ó rei; 
añkena—que sempre tem a marca de Srivatsa em seu peito; sal» 
krtah—sendo muito aclamado; âmantrya—recebendo permissão des 
tam—a Ele; parikramya—circungirando; sa-ganah—com seus asso- 
ciados; sva-āãlayam—à Sua própria morada; yayau—regressou. 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi disse; Ó rei, tendo recebido estas palavras de 
louvor que lhe foram dirigidas pela Personalidade Suprema, que 
traz a marca de Srivatsa em Seu peito, o Senhor Siva circungirou-O, 
Assim, depois de pedir-Lhe permissão, o Senhor Siva, juntamente 
com seus associados, retornou à sua morada, Kailása. 






SIGNIFICADO 
Srila Visvanátha Cakravarti Thákura relata que, quando o Senhor 
Siva oferecia reverências ao Senhor Visnu, o Senhor Visnu levantou= 
Se e abraçou-o. Portanto, usa-se aqui a palavra srivatsarikena. A 
marca de Srivatsa adorna o peito do Senhor Visnue, portanto, quando 
o Senhor Visnu abraçou o Senhor Siva enquanto este O cirgungirava, 
a marca de $rivatsa tocou o tórax do Senhor Siva. 


VERSO 42 


aaa at ra: 1 
diran Ea ARA ILRI 


atmamsa-bhútam tam mayam 
bhavânim bhagavân bhavah 

sammatâm rsi-mukhyânam 
prityâcastatha bhãrata 


atma-amsa-bhutam—uma poténcia da Alma Suprema; tâm-—a ela; 
mayam—a energia ilusória; bhavanim—que é a esposa do Senhor 
Siva; bhagavân—o poderoso; bhavah--Senhor Siva; sammatam— 
aceita; rsi-mukhyânâm-—pelos grandes sábios; pritya—em júbilo; 
âcasta—começou a dirigir-se; atha—então; bhãrata—ó Mahaãrája 
Pariksit, descendente de Bharata. 
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o TRADUÇÃO 
0 descendente de Bharata Maharaja, o Senhor Siva, em júbilo, 
ju-se então à sua esposa Bhaváni, a quem todas as autoridades 
tam como uma poténcia do Senhor Visnu. 


VERSO 43 


AÑ ARRE ami 
qo dm maam: i 
SÉ Tara ga 
aras fren: NRI 


ayi vyapasyas tvam ajasya mãyâm 
parasya pumsah para-devatayah 

aham kalânâm rsabho "pi muhye 
yayavaso 'nye kim utasvatantrah 


ayi—oh!; vyapasyah—viste; tvam—tu; ajasya—do náo-nascido; 
im—a energia ilusória; parasya pumsah—da Pessoa Suprema; 
'a-devatayah—a Verdade Absoluta; aham—eu mesmo; 
jām—das porções plenárias; rsabhah—a principal; api—embora; 
1ye—fui confundido; yayá—por ela; avasah—imperceptivelmente; 
outros; Kim uta—que falar de; asvatantrah—plenamente de- 
dentes de maya. 
TRADUÇÃO 
O Senhor Siva disse: Ó deusa, acabaste de ver a energia ilusória 
Suprema Personalidade de Deus, que é 0 não-nascido mestre de 
« Embora eu seja uma das principais expansões da Sua Onipo- 
ja, até mesmo eu fui iludido por Sua energia. Que dizer então 
outros, que dependem completamente de máyã? 


VERSO 44 


semear sud dl 


am am fora do lleell 
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ya mám aprechas tvam upetya yogat 
samá-sahasranta upãratar vai 

sa esa sãksat purusah puráno h 
na yatra kalo visate na vedah e 


yam_—sobre quem; mám-—a mim; aprcchah—perguntaste; tvam— 
tu; upetya—aproximando-te de mim; yogãt—de realizar yoga misti. 
ca; samá—anos; sahasra-ante—no final de mil; uparatam—cessando; 
vai—na verdade; sah—Ele; esah—aqui está; saksat—dirctamente; 
purusah—a Pessoa Suprema; puránah—o original; na—náo; yatra-== 
onde; kalah—tempo eterno; visate—pode entrar; na—nem; vedah== 
os Vedas. 


TRADUÇÃO 
Quando, após terem se passado mil anos, terminei de praticar a 
yoga mística, perguntaste-me em quem eu meditava. Aproveito para 
mostrar-te a Pessoa Suprema em quem o tempo não exerce influên- 
cia e a quem os Vedas náo podem entender. 


SIGNIFICADO 
O tempo eterno entra em toda e qualquer parte, mas não pode 
entrar no reino de Deus. Tampouco podem os Vedas entender a Sus 
prema Personalidade de Deus. Isto decorre do fato de que o Senhor 
é- onipotente, onipresente e onisciente, 


VERSO 45 
cha sara 
sa a aa! 
freitas da ga: è mtaa: ligii 
srisuka uváca 
iti te "bhihitas tata 
vikramah:Sarigasdhanvanah 


sindhor nirmathane yena 
dhrtah prsthe mahâcalah 


sri-Sukah uvaca-—Sri Sukadeva Gosvami disse; iti—assim; te—a 
ti; abhihitah—expliquei; táta—meu querido rei; vikramah—proeza; 
Sarnga-dhanvanah—da Suprema Personalidade de Deus, que carrega 
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Sarnga; sindhoh—do oceano de leite; nirmathane—na ba- 
a; yena—por quem; dhrtah-—foi mantida; prsthe—nas costas; 
jâ-acalah-—a grande montanha. 


TRADUÇÃO 
leva Gosvámi disse: Meu querido rei, a pessoa que susten- 
a grande montanha sobre Suas costas para que o oceano de leite 
batido é a mesma Suprema Personalidade de Deus, conhecido 
o Sarigadhanva. Acabei de descrever-te Suas proezas. 


VERSO 46 


aR RATTE, TER 


etan muhuh kirtayato “nusrnvato 
na risyate jatu samudyamah kvacit 
yad uttamasloka-gunanuvarnanam 
samasta-sarnsãra-parisramâpaham 


elat—esta narração; muhuh-constantemente; kirtayatah—de 
uém que canta; anusrnvatah-—e também ouve; na-—não; rispate— 
lado; jatu-—em tempo algum; samudyamah-—o esforço; kvacit-—em 
po algum; yat— porque; uttamasloka-—da Suprema Personalidade 
Deus; guna-anuvarnanam-— descrevendo 'as qualidades transcen- 
ais; samasta—todas; samsara—da existencia material; parisra- 
la—as misérias; apaham—acabando. 


ld 
r TRADUÇÃO 
“O esforço empreendido por alguém que constantemente ouve ou 
e esta narração da batedura do oceano de leite nunca será in- 
tífero. Na verdade, cantar as glórias da Suprema Personalidade 
Deus é o único meio de aniquilar todos os sofrimentos deste 
undo material. 
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VERSO 47 


a aa a 
RATA regem | 

rega teem: qué. 
aaa aa sf lie 11 i 


asad-avisayam anghrim bhâva-gamyam prapannãn 
amrtam amara-varyân asayat sindhu-mathyam 
kapata-yuvati-veso mohayan yah surarims 
tam aham upasrtanam kama-púram nato "smi 





asat-avisayam—não entendido pelos ateistas; anghrim—aos pés 
de lótus da Suprema Personalidade de Deus; bhava-gamyam-—comis 
preendido pelos devotos; prapannan—plenamente rendidos; amrtam—= 
O néctar; amara-varyân—apenas aos semideuses; asayat—deu pari 
beber; sindhu-mathyam—produzido do oceano de leite; kapata-yuvas 
ti-vesah—aparecendo como uma mocinha ilusória; mohayan—catis 
vando; yah—aquele que; sura-arin-—os inimigos dos semideuses; tam-— 
a Ele; aham—eu; upasrtânim—dos devotos; kama-púram—que 
satisfaz todos os desejos; natah asmi—ofereço minhas respeitosas res 
verências. 





TRADUÇÃO 

Assumindo a forma de uma mocinha e então confundindo os des 
mônios, a Suprema Personalidade de Deus distribuiu aos Seus devos 
tos, os semideuses, o néctar produzido através da batedura do oceano: 
de leite. A esta Suprema Personalidade de Deus, que sempre satis- 
faz os desejos de Seus devotos, ofereço minhas respeitosas reverências, 


SIGNIFICADO 

A moral da história referente ao episódio em que ocorreu a bas 
tedura do oceano de leite é claramente apresentada pela Suprema: 
Personalidade de Deus. Embora Ele seja igual. com todos, devido à 
afeição natural, Ele favorece Seus devotos. O Senhor diz no Bhagavad» 

gua (9.29): 

samo "ham sarva-bhiitesu 

na me dvesyo "sti na priyah 
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ye bhajanti tu mam bhaktyã 
mayi te tesu capy aham 


jo invejo ninguém, nem tenho parcialidade com ninguém, Sou 
com todos. Porém, todo aquele que Me presta serviço com de- 
é um amigo, está em Mim, e Eu também sou seu amigo.” Esta 
ialidade da Suprema Personalidade de Deus é natural. Alguém 
de seus filhos não devido à parcialidade, mas numa reciproca- 
amorosa. Os filhos dependem da afeição paterna, e o pai afe- 
mantém os filhos. Igualmente, porque os devotos só conhecem 
pés de lótus do Senhor, o Senhor está sempre disposto a defen- 
Seus devotos e satisfazer-lhes os desejos. Portanto, Ele diz que 
leva pratijânihi na me bhaktah pranasyati; “Ó filho de Kunti, 
lara ousadamente que Meu devoto jamais perece.” 





leste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Oitavo 
to, Décimo Segundo Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitulado 
encarnacáo Mohini-múrti confunde o Senhor Siva.” 










CAPÍTULO TREZE 


Descrição dos futuros Manus 


1 
h 
Dos quatorze Manus, seis já foram descritos. Agora, este capítulo 
'erá consecutivamente desde o sétimo até o décimo quarto Manu. 
O sétimo Manu, que é filho de Vivasvan, é conhecido como 
ldhadeva. Ele tem dez filhos, chamados Iksvaku, Nabhaga, 
ta, Saryáti, Narisyanta, Nabhãga, Dista, Tariisa, Prsadhra 'e 
jumán. Neste manvantara, ou reino de Manu, entre os semideu- 
estão os Ádityas, Vasus, Rudras, Visvedevas, Maruts, Asvini- 
járas e Rbhus. O rei dos céus, Indra, é conhecido como Purandara, 
sete sábios são conhecidos como Kasyapa, Atri, Vasistha, Vis- 
itra, Gautama, Jamadagni e Bharadvaja. Durante este período 
Manu, Visnu, a Suprema Personalidade de Deus, entra no ventre 
Aditi em Sua encarnação como filho de Kasyapa. 

No período do oitavo Manu, o Manu é Savarni. Seus filhos são 
beçados por Nirmoka, e entre os semideuses estão os Sutapãs, 
i, O filho de Virocana, é Indra, e Gálava e Parasurâma estão 
re os sete sábios. Na era deste Manu, a encarnação da Suprema 
sonalidade de Deus aparece como Sárvabhauma, o filho de De- 
hya e Sarasvati. 

No período do nono Manu, 0 Manu é Daksa-sávarni. Seus filhos 
encabecados por Bhútaketu, e entre os semideuses estáo os Ma- 
igarbhas. Adbhuta é Indra, e entre os sete sábios está Dyutimán. 
período deste Manu, a encarnação Rsabha nasce de Ayusmãn 
'Ambudhara. 
“No período do décimo Manu, o Manu é Brahma-sávarni. Entre 
lis filhos está Bhúrisena, e os sete sábios são Havismãn e outros. 
tre os semideuses estão os'Suvasanas, e Sambhu é Indra. A en- 
ção no período deste Manu é Visvaksena, que é um amigo de 
ħu e que nasce do ventre de Visici na casa de um brâhmana 
ado Visvasrastã. 
lo período do décimo primeiro Manu, o Manu é Dharma-sávarni, 
tem dez filhos, encabeçados por Satyadharma. Entre os semi- 
estão os Vihangamas, Indra é conhecido como Vaidhrta, e 
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os sete sábios são Aruna e outros. Neste manvantara, a encarnação. 
é Dharmasetu, que nasce de Vaidhrtã e Aryaka. 

No período do décimo segundo Manu, o Manu é Rudra-sávarni, 
cujos filhos são encabeçados por Devavân. Os semideuses são Of 
Haritas e outros, Indra é Rtadhâmã, e os sete sábios são Tapos 
máúrti e outros. A encarnação deste manvantara é Sudhâmã, ou 
Svadhâmã, que nasce do ventre de Sunrtã. O nome do seu pai é 
Satyasahã. 

No período do décimo terceiro Manu, o Manu é Deva-sávarni, 
Entre seus filhos está Citrasena, os semideuses são os Sukarmãs € 
outros, Indra é Divaspati e Nirmoka está entre os sábios. O manvans 
tara-avatãra é Yogesvara, que nasce de Devahotra e Brhati. 

No período do décimo quarto Manu, o Manu é Indra-savarniy 
Entre os seus filhos estão Uru e Gambhira, os semideuses são os Pas 
vitras e outros, Indra é Suci, e entre os sábios estão Agni e Bahus 
A encarnação deste manvantara é conhecida como Brhadbhânu, 
No ventre de Vitânã, Ele é gerado por Satrãyana. 

Calcula-se que a duração total dos períodos governados por estes 
Manus são mil catur-yugas, ou 4.300.000 vezes 1.000 anos. 


VERSO 1 


af sa 
me gm A E a! 
A oh 


sri-suka uvãca 
manur vivasvatah putrah 
srâddhadeva iti $rutah 
saptamo vartamãno vas 
tad-apatyâni me $rnu 


Sri-sukah uvaca—S$ri Sukadeva Gosvámi disse; manuh—Manu; vi» 
vasvatah—do deus do Sol; putrah—filho; Sraddhadevah—como 
Sraddhadeva; iti—assim; $rutah—comhecido, célebre; saptamah—st- 
timo; vartamánah—no momento atual; yah—aquele que; tat—seus; 
apatyani—filhos; me—de mim; $rnu—por favor, ouve. 


Descrição dos futuros Manus 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi disse: O Manu atual, que se chama Sráddha- 
é filho de Vivasvan, a deidade que predomina o planeta Sol. 
hadeva é o sétimo Manu. Agora, por favor, presta atenção en- 
to passo a descrever seus filhos. 


VERSOS 2—3 


cada e MA a | 
AÑ AA: RA RE IA IR 
TO A A AGA: | 
oe TIE | 


iksvákur nabhagas caiva 
dhrstah Saryátir eva ca 

narisyanto tha nabhagah 
saptamo dista ucyate 


tariisas ca prsadhras ca 
dasamo vasumán smrtah 

manor vaivasvatasyaite 
dasa-putrãh parantapa 


iksvakuh—Iksvaku; nabhagah—Nabhaga; ca—também; eva—na 
idade; dhrstah—Dhrsta; Saryatih—Saryati; eva—decerto; ca— 
bém; narisyantah—Narisyanta; atha—bem como; nabhagah— 
hága; saptamah—o sétimo; distah-—Dista; ucyate—é assim feste- 
; tariisah ca—e Tarúsa; prsadhrah ca—e Prsadhra; dasamah—o 
imo; vasumãn—Vasumãn; smrtah—conhecido; manoh—de Manu; 
asvatasya—de Vaivasvata; ete—todos esses; dasa-putrah—dez 
; parantapa—ó rei. 





TRADUÇÃO 
Ó rei Pariksit, entre os dez filhos de Manu estão Iksváku, Nabhaga, 
, Saryati, Narisyanta e Nabhága. O sétimo filho é conhecido 
jo Dista. Então, vêm Tarúsa e Prsadhra, e o décimo filho é co- 
ido como Vasumãn. 
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VERSO 4 


mke TaT GA RAR ERN 
fire aaa gre e N 


adityã vasavo rudrã 
visvedevã marud-ganãh 

asvinãv rbhavo rãjann 
indras tesam purandarah 


adityah—os Adityas; vasavah—os Vasus; rudrâh—os 
visvedevah—os Visvedevas; marut-ganah—e os Maruts 
dois irmáos Agvint; rbhavah—os Rbhus; rajan—ó. rei; indrah—=0 
rei dos céus; tesam—deles; purandarah—Purandara. 








TRADUÇÃO 
Neste manvantara, ú rei, os Ádityas, os Vasus, os Rudras, 05 
Visvedevas, os Maruts, os dois irmãos Asvini-kumára e os Rbhus 
são os semideuses. Seu rei principal [Indra] é Purandara. 





VERSO 5 
astas Rañeaisa aaa: | 
aña sÀ anda: EJA IM 


Kkasyapo trir vasisthas ca 
visvamitro “tha gautamah 
Jamadagnir bharadvája 
iti saptarsayah smrtãâh 


Vis» 





kasyapah—Kasyapa; atrih—Atri; vasisthah-—N asistha; ca—e; 
vamitrah—Visvamitra; atha—bem como; gautamah-—Gautama; jas 
madagnih—Jamadagi haradvajah—Bharadvaája; iti—assim; sapta- 
rsayah—os sete sábios; smrtah—célebres. 





TRADUÇÃO 
Kasyapa, Atri, Vasistha, Visvamitra, Gautama, Jamadagni e Bharas 
dvaja são conhecidos como os sete sábios. 
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VERSO 6 


IA RRA ARO 
feto II 


atrapi bhagavaj-janma 
kasyapãd aditer abhitt 
adityanâm avarajo 
visnur vamana-riipa-dhrk 


atra—no reino deste Manu; api—decerto; bhagavat-janma— 
recimento da Suprema Personalidade de Deus; kasyapát—por 

asyapa Muni; aditeh—por intermédio da mãe Aditi; abhiat— 

irmou-se possível; adityânâm--dos: Ádityas; avara-jah—o mais 

wem; visnuh—o próprio Senhor Visnu; vamana-riipa-dhrk—apare- 
lo como Senhor; Vâmana. 


TRADUÇÃO 
Neste manvantara, a Suprema Personalidade de Deus apareceu 
jo o mais jovem de todos os Ádityas, conhecido como Vâmana, 
anão. Seu pai era Kasyapa e sua mãe, Aditi. 


VERSO 7 


dA a aaa a | 
afa enà e: rrn AAT IN 


sanksepato mayoktâni 
sapta-manvantarâni te 

bhavisyany atha vaksyami 
visnoh saktyânvitâni ca 


sanksepatah-—de maneira sucinta; maya—por mim; uktani—expli- 
las; sapta—sete; manu-antaráni—mudancas de Manu; te—a ti; 
isyani—os futuros Manus; atha—também; vaksyâmi-—falarei; 
10h—do Senhor Visnu; Saktya anvitani—estando dotadas da ener- 
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TRADUÇÃO 
Expliquei-te brevemente a posição dos sete Manus. Agora, passarei 
a descrever os futuros Manus, juntamente com as encarnações do 
Senhor Visnu. 


VERSO 8 


faca à vê amaia 
em gra ares Y a aa ld 


vivasvatas ca dve jaye 
visvakarma-sute ubhe 

samjña chaya ca rajendra 
ye prãg abhihite tava 


vivasvatah—de Vivasván; ca—também; dve—duas; jdye—esposas; 
visvakarma-sute—as duas filhas de Visvakarma; ubhe—ambas; 
samjña—Samjña; chaya—Cháyá; ca—e; rãja-indra—ó rei; ye— 
ambas as quais; prãk—antes; abhihite—descritas; tava—a ti. 


TRADUÇÃO 
Ó rei, descrevi anteriormente [no Sexto Canto] as duas filhas de 
Visvakarma, a saber, Samjñá e Chayá, que foram as duas primei- 
ras esposas de Vivasván. 


VERSO 9 


qa aca aa daa: | 
E AAA Ga II Sl 


trtiyam vadavám eke 
tasa samjña-sutás trayah 
Yamo yami sraddhadevas 
chayayas ca sutañ chrnu 


trtiyam—a terceira esposa; vadavam—Vadava; eke—algumas pes. 
soas; fásam—de todas as trés esposas; samjña-sutah trayah—ttés re. 
bentos de Samjña; yamah—um filho chamado Yama; yami—Yami, 


11} Descrição dos futuros Manus 479 


filha; sraddhadevah—Sraddhadeva, outro filho; chayayah—de 
ya; ca—e; sutân—.os filhos; srnu-—por favor, ouve a respeito de. 
j 
; TRADUÇÃO 
“Afirma-se que o deus do Sol teve uma terceira esposa, chamada 
lndavã. Dessas três, a esposa chamada Samjiia teve três filhos — 
a, Yami e Srâddhadeva. Agora, fica atento enquanto deserevo 
filhos de Chayã. 


VERSO 10 


efa rea aa daa a | 
SS a AA 


sâvarnis tapati kanyã 
bharya samvaranasya ya 

Sanaiscaras trtiyo 'bhúd 
asvinau vadavátmajau 


sâvarnih-—Savarni; tapari-—Tapati; kanyã-—a filha; bháarya—a es- 
 sarivaranasya—do rei Sarvarana; ya—aquela que; Sanais- 
'h—Śanaiścara; tríīyah—o terceiro rebento; abhat-—nasceram; 
inau—os dois Aśvinīi-kumāras; vadđavā-ātma-jąau—os filhos da es- 
conhecida como Vadavā. 


TRADUÇÃO 
Chāyā teve um filho chamado Sāvarni e uma filha chamada Tapa- 
a qual mais tarde tornou-se a esposa do rei Samvarana. O terceiro 
de Chaya é conhecido como Sanaiscara [Saturno]. Vadavã deu 
luz dois filhos, a saber, os irmãos Asvini. 


VERSO 11 


ISR AA af a: | 
farra: aña qq eN 


astame 'ntara ayate 
savarnir bhavita manuh 
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nirmoka-virajaskadyah 
savarni-tanayá nrpa 


astame—o oitavo; antare—periodo de Manu; ayâte—quando 
chegar; savarnih-=Savarniy bhavita--tornar-se-áy manuh-=o oitava 
Manu; nirmoka-—Nirmoka; virajaska-adyah-—Nirajaska e outros; 
savarni—de Savarni; tanayah—os filhos; nrpa—0 rei. 








; TRADUÇÃO 
O rei, quando o período do oitavo Manu chegar, Sávarni tornar. 
se-á o Manu. Nirmoka e Virajaska estarão entre seus filhos. 


SIGNIFICADO 

O presente reino é de Vaivasvata Manu. De acordo com os cálculos 
astronômicos, estamos agora na vigésima oitava yuga de Vaivasvata 
Manu. Cada Manu vive setenta e uma yugas, e ao todo, o reinado 
de quatorze Manus perfaz'um dia do Senhor Brahmá. No momen- 
to, estamos no período de Vaivasvata Manu, o sétimo Manu, e o 
oitavo Manu só passará a existir daqui a muitos milhões de anos. Mas 
Sukadeva Gosvarni, tendo ouvido as autoridades, prediz que o oita- 
vo'Manu será Sávarni é que Nirmoka e Virajaska estarão entre seus 
filhos.Os sastras podem predizer o que acontecerá milhões e milhões 
de anos no futuro. 


VERSO 12 


am que fre aee | 
de farra AR il? 


tatra devah sutapaso 
viraja amrtaprabhah 

tesâm virocana-suto 
balir indro bhavisyati 


tatra—nessé! periodo de Manu; deváh=os semideuses; sutapa- 
sah—os Sutapás; virajah—os Virajas; amrtaprabhah—os Amrtapra- 
bhas; tesám—deles; virocana-sufah—o filho de Virocana; balih— 
Maharaja Bali; indrah--o rei dos céus; bhavisyati—tornar-se-á. 
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TRADUÇÃO 
No período do oitavo Manu, entre os semideuses estarão os Su- 
;, Os Virajas e os Amrtaprabhas. O rei dos semideuses, Indra, 
Bali Maharaja, o filho de Virocana. 





VERSO 13 


qa TAI A q: GATA | 
qaa Ra aa: Agana N 


dattvemãm yacamânâya 
visnave yah pada-trayam 
ráddham indra-padam hitva 
' tatah siddhim avapsyati 


dattva—dando em caridade; imâm-—todo este Universo; yacamã- 
¡que pedira a ele; visnave—-ao Senhor Visnu; yah—Bali Mahã- 


ja; pada-trayam-—três passos de terra; raddham-—alcançou; indra- 
um—. posto de Indra; Aitva-—-abandonando; tatah-—-em seguida; 
lhim— perfeição; avapsyati—obterá, 


TRADUÇÃO 
Bali Mahárãja deu ao Senhor Visnu um presente correspondendo 
extensão de terra coberta por três passos, e, devido a essa carida- 
, perdeu todos os três mundos. Mais tarde, entretanto, quando o 
hor Visnu estiver satisfeito com o fato de Bali ter-Lhe dado tudo, 
li Mahãrája alcançará a perfeição da vida. 


SIGNIFICADO 

No Bhagavad-gitã (7.3), afirma-se que manusyanârm sahasresu 
cid yatati siddhaye: dentre muitos milhões de pessoas, talvez 
a tente alcançar o sucesso da vida. Este sucesso é explicado aqui. 
laddham indra-padarh hitvã tatah siddhim avapsyati. Siddhi consis- 
fe em alcançar o favor do Senhor Visnu, e-não as yoga-siddhis. As 
iga-siddhis — anima, laghima, mahima, prapti, prakamya, isitva, 
itva e kamá-vasayita — sáo temporárias. A siddhi última é alcan- 

o favor do Senhor Visnu. 
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VERSO 14 


Ms ra ae da gad gue | 
Frafrisfr antera aña 


yo "sau bhagavatã baddhah 
pritena sutale punah 

nivesito 'dhike svargad 
adhunáste sva-rád iva 


yah—Bali Maharaja; asau—ele; bhagavatá—pela Personalidade 
de Deus; baddhah—atado; pritena—devido a estima; sutale—no reino 
de Sutala; punah—novamente; nivesitah—=situado; adhike—mais 
opulento; svargat—do que os planetas celestiais; adhuna—no presente 
momento; dste—está situado; sva-rat iva—igual à posição de Indra, 


TRADUÇÃO 
Com muita afeição, a Personalidade de Deus atou Bali e depois 
instalou-o no reino de Sutala, o qual é mais opulento do que os pla= 
netas celestiais. Maháraja Bali reside agora naquele planeta e vive 
mais confortavelmente do que Indra. 


VERSOS 15—16 


mn a orgs pre | 
aag: Ane aea: iKi 
A ara a aaa: | 
A A A A ADE 112811 


gálavo diptimán ramo 
drona-putrah krpas tathã 

rsvasrrgah pitasmakam 
bhagaván badarayanah 


ime saptarsayas tatra 
bhavisyanti sva-yogatah 
idanim ásate rajan 
sve sva asrama-mandale 
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galavah—Gaálava; diptiman—Diptimán; ramah—Parasurama; 
ma-putrah—o filho de Dronacarya, a saber, Asvatthâma; krpah — 
arya; tatha—bem como; rsyasragah—Rsyasriga; pita asmã- 
Im—nosso pai; bhagaván—a encarnacáo do. Supremo; badaráya- 
h—Vyásadeva; ime—todos eles; sapta-rsayah—os sete sábios; 
tra—no oitavo manvantara; bhavisyanti—tornar-se-ão; sva-yoga- 
h—como resultado de seu serviço ao Senhor; idânim—no momen- 
atual; dsate—todos eles vivem; rãjan—ó rei; sve sve—em seus 
prios; asrama-mandale—diferentes eremitérios. 


TRADUÇÃO 
JÔ rei, durante o oitavo manvantara, as grandes personalidades 
va, Diptiman, Parasurâma, Asvatthâma, Krpacarya, Rsya- 
e nosso pai, Vyasadeva, a encarnação de Nárâyana, serão os 
sábios. Atualmente, todos eles estão residindo em seus respectivos 
as. 


VERSO 17 


aaa ata sãos: 
ari gauge aa areia: MION 


devaguhyát sarasvatyam 
sarvabhauma iti prabhuh 

sthanam purandarád dhrtva 
balaye dasyatisvarah 


devaguhyat—do Seu pai, Devaguhya; sarasvatyam—no ventre 
Sarasvati; sarvabhaumah—Sarvabhauma; iti—assim; prabhuh — 
mestre; sthânam-— posição; purandarât-—do Senhor Indra; hrtva—ar- 
atada; balaye—a Bali Maharaja; dasyati—entregará; Isvarah—o 


TRADUÇÃO 
No oitavo manvantara, nascerá a grandemente poderosa Persona- 
de Deus Sãrvabhauma. Seu pai será Devaguhya, e sua mãe, 
vati. Ele privará Purandara [Senhor Indra] de seu reino e en- 
a Bali Mahārāja. 
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VERSO 18 


am aaa: | 
amame ra 


navamo daksa-savarnir 
manur varuna-sambhavah 
bhitaketur diptaketur 
ity adyas tat-suta nrpa 


navamah-—nono; daksa-savarnih—Daksa-sávarni; manuh—9 
Manu; varuna-sambhavah—nascido como filho de Varuna; bhñita- 
keruh—Bhútaketu; diptaketuh—Diptaketu; iti—assim; adyah—e as- 
sim por diante; tat--seus; sutah—filhos; nrpa—ó rei. 


x TRADUÇÃO 
O rei, o nono Manu será Daksa-savarni, que nasce de Varuna. 
Entre seus filhos estarão Bhitaketu e Diptaketu. 


VERSO 19 


ara isa: ea: 
gigas AAA: 112911 


pará-maricigarbhadya 
devã indro “dbhutah smrtah 
dyutimat-pramukhas tatra 
bhavisyanty rsayas tatah 


pará—os Paras; maricigarbla—os Maricigarbhas; adyah—e outros; 
devah-—os semideuses; indrah—o rei dos céus; adbhutah-—Adbhuta; 
smrtah—conhecido; dyutimat—Dyutimán:; pramukhah—encabecados 
por; tatra—daquele nono período de Manu; bhavisyanti—tornar» 
se-ão; rsayah—os sete rsis; tatah—entáo. 


TRADUÇÃO 
Neste nono manvantara, os Páras e os Maricigarbhas estarão 
entre os semideuses. O rei dos céus, Indra, chamar-se-á Adbhuta, 
e Dyutimán estará entre os sete sábios. 
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VERSO 20 


AAA AMA | 
anda daat AA NETAS gT: NN 


âyusmato 'mbudhãrâyâm 
rsabho bhagavat-kala 

bhavitá yena samráddham 
trislokim bhoksyate 'dbhutah 


ayusmatah—do pai, Áyusmán; ambudháarayam—no ventre da 
, Ambudhara; rsabhah—Rsabha; bhagavat-kalá—uma encarna- 
parcial da Suprema Personalidade de Deus; bhavitã-—será; vena— 
causa de quem; sarhraddhâm —inteiramente opulentos; tri-lokim— 
três mundos; bhoksyate—desfrutará; adbhutah—o Indra chamado 


TRADUÇÃO 
Rsabhadeva, uma encarnação parcial da Suprema Personalidade 
Deus, nascerá do seu pai, Áyusmaán, e de sua máe, Ambudhará. 
capacitará o Indra chamado Adbhuta para desfrutar da opulén- 
dos trés mundos. 


VERSO 21 


Rad a: 
a qa Rega fs: 112211 


dasamo-brahma-savarnir 
upasloka-suto manuh 

tat-suta bhúrisenadya 
havismat pramukha dvijah 


dasamah—o décimo Manu; brahma-savarnih—Brahma-savarni; 
ipasloka-sutah—nascido de Upasloka; manuh—será o Manu; tat- 
10h —seus filhos; bhirisena-adyãh--Bhirisena e outros; havismat— 
lavismán; pramukhah-—-encabeçados por; dvijah—os sete sábios. 
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TRADUÇÃO 
O filho de Upasloka conhecido como Brahma-sãvarni será o décimo 
Manu. Bhárisena estará entre os seus filhos, e os brâhmanas encabe- 
çados por Havismãn serão os sete sábios. 


VERSO 22 


¿ara a fa fm: 1 
GUARANI 


havismán sukrtah satyo 

Jayo múrtis tada dvijah 
suvásana-viruddhadya 

devãh sambhuh suresvarah 


havisman—Havismán; sukrtah—Sukrta; satyah—Satya; jayah= 
Jaya; múrtih—Múrti; tada—naquele período; dvijah—os sete sábios; 
suvásana—os Suvásanas; viruddha—os Viruddhas; adyah—e assim 
por diante; devah—os semideuses; Sambhuh—Sambhu; sura-isva- 
rah—Indra, O rei dos semideuses. 





TRADUÇÃO 
Havisman, Sukrta, Satya, Jaya, Marti e outros serão os sete sábios, 
os Suvásanas e Viruddhas estarão entre os semideuses, e Sambhu 
será o rei deles, Indra. 


VERSO 23 


fita figoat q eat: qui añ! 
sas adia orar RA 


visvakseno visiicyarm tu 
sambhoh sakhyam karisyati 

jatah svamsena bhagaván 
grhe visvasrjo vibhuh 


visvaksenah-—Visvaksena; visicyâm-—no ventre de Visúci; tu— 
então; sambhoh—de Sambhu; sakhyam—amizade; karisyati—criará; 
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h—nascendo; sva-amsena—através de uma porcáo plenária; bha- 
>a Suprema Personalidade de Deus; grhe—no lar; visvasr- 
le Viśvasraştā; vibhuh—o Senhor sumamente poderoso. 





TRADUÇÃO 
No lar de Visvasrastã, uma porção plenária da Suprema Persona- 
de Deus, manifestando a encarnação conhecida como Visvak- 
aparecerá do ventre de Visúici. Ele fará amizade com Sambhu. 


VERSO 24 


AA. SIE | 
arara HEAR REN 


manur vai dharma-savarnir 
ekadasama atmavân 

anagatas tat-sutas ca 
satyadharmádayo dasa 


'manuh—o Manu; vai—na verdade; dharma-savarnih—Dharma- 

ivarni; ekadasamah—décimo primeiro; atmavân—o controlador 
sentidos; anâgatah-—virão no futuro; fat—seus; sutah—4ilhos; 
: satyadharma-âdayah-—Satyadharma e outros; dasa—dez, 


+ TRADUÇÃO 
No décimo primeiro manvantara, o Manu será Dharma-sávarni, 
será extremamente erudito em conhecimento espiritual. Dele, 
sete filhos, encabegados por Satyadharma. 


VERSO 25 


Fra ara aaa: qu: | 
el VAART: 112411 


vihangamãh kamagamã 
nirvanarucayah surah 

indras ca vaidhrtas tesam 
rsayas cârunadayah 
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vihangamáh—os Vihangamas; kamagamah—os Kámagamas; nit 
vanarucayah—os Nirvánarucis; surah—os semideuses; indrah-==% 
rei dos céus, Indra; ca—também; vaidhrtah—Vaidhrta; tesâmisa 
deles; rsayah—os sete sábios; ca—também; aruna-adayah—encabes 
çados por Aruna. 


TRADUÇÃO ' 

Os Vihangamas, Kamagamas, Nirvánarucis e outros seráo o: 

mideuses. O rei dos semideuses, Indra, será Vaidhrta, e os sete sál 
serão encabeçados por Aruna. 


VERSO 26 


AGA gras anda ea: | 
wmi tarte RAR A 


āryakasya sutas tatra 
dharmasetur iti smrtah 

vaidhrtâyâm harer arnsas 
trilokin dharayisyati 


àryakasya-—de'Aryaka; sutah—o filho; tatra--naquele período 
(o décimo primeiro manvantara); dharmasetuh—Dharmasetu; ¡ti== 
assim; smrtah—célebre; vaidhrtayam—da máe, Vaidhrtá; hareh—da 
Suprema Personalidade de Deus;'4m8dh—uma encarnacáo parcial; 
tri-lokim=0s trés mundos; dharayisyati—governará. 


TRADUÇÃO 
O filho de Aryaka conhecido como Dharmasetu, uma encarnação 
parcial da Suprema Personalidade de Deus, aparecerá do ventre de 
Vaidhrtã, a esposa de Áryaka, e governará os três mundos. 


VERSO 27 


ufa emma A a: | 
E RON 


bhavitã rudra-sâvarni 
rajan dvadasamo manuh 
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devavân upadevas ca 
devasresthadayah sutah 


bhavitãà—aparecerá; rudra-sâvarnik-—Rudra-sâvarni; rãjan—ó rei; 
idasamah—o décimo segundo; manuh—Manu; devaváan—Deva- 
upadevah—Upadeva; ca—e; devasrestha—Devasresth: 
pessoas; sutah—filhos de Manu. 





TRADUÇÃO 
| Ó rei, o décimo segundo Manu chamar-se-á Rudra-sávarni. Deva- 
|, Upadeva e Devasrestha estarão entre seus filhos. 


VERSO 28 


aaam a AA Ga ara: 


AA AAA: REM 


rtadhamá ca tatrendro 
devas ca haritadayah 

rsaya$ ca tapomúrtis 
tapasvy agnidhrakadayah 


rtadhâmã-—Rtadhâma; - ca--também; tatra—naquele período; 
lrah—o rei dos céus; devah-—os semideuses; ca—e; harita-adayah— 
Ibeçados pelos Haritas; rsayah ca—e os sete sábios; tapomirtih— 
márti; tapasvi—Tapasvi; dgnidhraka—Agnidhraka; adayah—e 
im por diante. 


TRADUÇÃO 
Neste manvantara, o nome de Indra será Rtadhama, e os semideu- 
seráo encabegados pelos Haritas. Entre os sábios estaráo Tapo- 
rti, Tapasvi e Ágnidhraka. 


VERSO 29 
aaa aaa | 
ai aaa gaa: gi figo aca 
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svadhamakhyo harer amsah 
sadhayisyati tan-manoh 

antaram satyasahasah 
sunrtayah suto vibhuh 


svadhama-akhyah—Svadháma; hareh amsah—uma encarnação: 
parcial da Suprema Personalidade de Deus; sâdhayisyati—governardy 
tat-manoh—daquele Manu; antaram—o manvantara; satyasahasah- 
de Satyasahã; sunrtâyah-—de Sunrtã; sutah—o filho; vibhuh—podes 
rosíssimo. 

TRADUÇÃO 

Da mãe chamada Sunrtã e do pai chamado Satyasahã surgirá Svas 
dhâmã, uma encarnação parcial da Suprema Personalidade de Deus, 
Ele governará esse manvantara. 


VERSO 30 


aca ar RRA | 
RRA Rafa 11 


manus trayodaso bhavyo 
deva-savarnir átmaván 

citrasena-vicitradyã 
deva-savarni-dehajah 


manuh—Manu; trayodasah—o décimo terceiro; bhavyah—tornar- 
se-á; deva-savarnih—Deva-sáavarni; dtmavan—bastante avancado 
em conhecimento espiritual; citrasena—Citrasena; vicitra-adyah—«e 
outros, tais como Vicitra; deva-savarni—de Deva-savarni; deha-jah— 
filhos. 

TRADUÇÃO 

O décimo terceiro Manu chamar-se-á Deva-sávarni, e será muito 
avançado em conhecimento espiritual. Entre seus filhos estarão Ci 
trasena e Vicitra. 


VERSO 31 
am: guiada sA Raai: | 
ra AAA 
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devãh sukarma-sutrâma- 
samjñá indro divaspatih 

nirmoka-tattvadarsadya 
bhavisyanty rsayas tada 


devah—os semideuses; sukarma—os Sukarmás; sutrâma-sam- 

lh—e os Sutrâmas; indrah-—o rei dos céus; divaspatih—Divaspati; 
oka—Nirmoka; tattvadarsa-adyãh-—e outros, tais como Tattva- 
a; bhavisyanti—tornar-se-ão; rsayah-—os sete sábios; tadã—na- 
le período. 


k TRADUÇÃO 

No décimo terceiro manvantara, os Sukarmãs e Sutrâmãs estarão 
os semideuses, Divaspati será o rei dos céus, e Nirmoka e Tattva- 
estarão entre os sete sábios. 


VERSO 32 


qria ma gua fee: | 
Nai dan ret enfia 1320 


devahotrasya tanaya 
upahartã divaspateh 

yogesvaro harer amso 
brhatyam sambhavisyati 


devahotrasya—de Devahotra; tanayah—o filho; upahartã—o ben- 
itor; divaspateh—de Divaspati, o Indra daquela época; yoga-isva- 
lh—Yogesvara, o senhor dos poderes místicos; hareh amsah— 
representação parcial da Suprema Personalidade de Deus; br- 
jâm-—no ventre de sua máe, Brhati; sambhavisyati—aparecerá. 


TRADUÇÃO 
O filho de Devahotra conhecido como Yogesvara aparecerá como 
encarnação parcial da Suprema Personalidade de Deus. O nome 
sua mãe será Brhati. Ele realizará atividades para o bem-estar 
Divaspati. 
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VERSO 33 


mal rafia aaa | 
sara rafa: 1220 


manur vã indra-sâvarnis 
caturdasama esyati 

uru-gambhira-budhadya 
indra-savarni-viryajáh 


manuh—Manu; vá—ou; indra-savarnih—Indra-sávarni; caturdasa 
mah—o décimo quarto; esyati—tornar-se-á; uru—Uru; gambhira= 
Gambhira; budha-adyah-—e outros, tais como Budha; indra-sâvar- 
ni—de Indra-sávarni; virya-jdh—nascidos do sêmen. 





TRADUÇÃO 
O nome do décimo quarto Manu será Indra-savarni. Ele terá filhos, 
tais como Uru, Gambhira e Budha. 


VERSO 34 


ena a REE | 
aña ana 12811 


pavitras caksusa devãh 
sucir indro bhavisyati 

agnir bâhuh sucih suddho 
magadhádyaás tapasvinah 


pavitrâh—os Pavitras; caksusah-—os Caksusas; devah-—os semi 
deuses; Sucih—Suci; indrah—o rei dos céus; bhavisyati—tornar-se-ily 
agnih—Agni; bahuh—Bahu; sucih—Suci; Suddhah—Suddha; maga 
dha—Magadha; adyah—e assim por diante; tapasvinah—os sábios. 


TRADUCAO 
Os Pavitras e os Caksusas estarão entre os semideuses, e Suci será 
Indra, o rei dos céus. Agni, Bahu, Suci, Suddha, Magadha e outras 


36) Descrição dos futuros Manus 


malidades muito voltadas à realização de austeridades estarão 
øs sete sábios. 





VERSO 35 


ama À RA f: 
aani aaa aaan 1340 


satrāyanasya tanayo 
brhadbhânus tadã harih 

vitanayam maharaja 
kriyã-tantin vitayita 


satrayanasya—de Satráyana; tanayah—o filho; brhadbhânuh— 
hadbhânu; tadã-—naquela época; harih—a Suprema Personalidade 
Deus; vitanayam—no ventre de Vitâna; maha-rãja—ó rei; kriyã- 
tfin—todas as atividades espirituais; vitayita—executará. 


TRADUÇÃO 


O rei Pariksit, no décimo quarto manvantara, a Suprema Perso- 


jade de Deus aparecerá do ventre de Vitáná, e o nome de Seu 
será Satráyana. Esta encarnação será conhecida como Brhad- 
u, e ensinará atividades espirituais. 


VERSO 36 


magina aa à 
ar eA aTa: NRI 


rajams caturdasaitâni 
tri-kalânugatâni te 

proktany ebhir mitah kalpo 
yuga-sahasra-paryayah 


rajan—S rei; caturdasa—quatorze; etani—todos esses; tri-kāla—os 
períodos de tempo (passado, presente e futuro); anugatâni—co- 
rindo; te—para ti; proktâni—descrevi; ebhih-—por esses; mitah— 
imado; kalpah—um dia de Brahmã; yuga-sahasra-—mil ciclos de 
juatro yugas; paryayah—consistindo em. 
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TRADUÇÃO 
Ó rei, acabo de descrever-te os quatorze Manus do passado, pres 
sente e futuro. A duração total do período governado por esses 
Manus é de mil ciclos de yugas. Isto se chama uma kalpa, ou um 
dia do Senhor Brahma. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Oitavo 
Canto, Décimo Terceiro Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitulado 
“Descrição dos futuros Manus.” 


CAPÍTULO QUATORZE 
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à 
Este capítulo descreve os deveres confiados a Manu pela Suprema 
nalidade de Deus. Todos os Manus, bem como seus filhos, 
sábios, os semideuses e os Indras, agem sob as ordens de várias 
ações da Suprema Personalidade de Deus. No final de toda 
r-yuga, consistindo em Satya-yuga, Dvapara-yuga, Tretã-yuga 
li=yuga, os sábios, agindo sob as ordens da Suprema Personali- 
le de Deus, distribuem o conhecimento védico para restabelecerem 
princípios religiosos eternos. O dever de Manu é restabelecer o 
lema de religião. Os filhos de Manu obedecem às suas ordens, e 
im todo o Universo é mantido por Manu e seus descendentes. 
Indras são vários governantes dos planetas celestiais. Auxiliados 
los semideuses, eles governam os três mundos. A Suprema Perso- 
idade de Deus também aparece como encarnações em diferentes 
as. Aparece como Sanaka, Sanátana, Yájniavalkya, Dattatreya 
outros, e então instrui conhecimento espiritual, deveres prescritos, 
pios de yoga mística e assim por diante. Como Marici e outros, 
gera prole; como rei, pune os canalhas; e sob a forma do tempo, 
iquila a criação. Pode-se argumentar: ““Se a todo-poderosa Supre- 
Personalidade de Deus pode fazer qualquer coisa simplesmente 
ravés de Sua vontade, por que Ele Se dá ao trabalho de conseguir 
tas personalidades administrativas?”” Como e por que Ele adota 
e procedimento não pode ser entendido por aqueles que estão sob 
garras de mãyã. 
VERSO 1 


RITA 
qa MAA Reta fa | 
qea AA farra à 1121 
sri-rãjovaca 
manvantaresu bhagavan 
yatha manv-adayas tv ime 
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yasmin karmani ye yena 
niyuktas tad vadasva me 


Sri-raja uyaca—o rei Pariksit disse; manvantaresu—no reing 
de cada Manu; bhagavan—ó grande sábio; yathã—como; manu 
adayah—os Manus e outros; fu—mas; ¡me—essas; yasmin—nas 
quais; karmani—atividades; ye—que pessoas; yena—por quem; niyuke 
tah—designados; tat—isto; vadasva—por favor, descreve; me—part 
mim. 





TRADUÇÃO 
Mahārāja Pariksit perguntou: Ó opulentíssimo Sukadeva Go» 
svâmi, por favor, explica-me como Manu e os outros em cada män» 
vantara ocupam-se em seus respectivos deveres, e quem é que lhes 
dáas ordens para que se ocupem dessa maneira. 


VERSO 2 


A AAA 
aat RIGA qua má! 
A qua A gar 


Sri-rsir uváca 
manavo manu-putrãs ca 
munayas ca mahi-pate 
indrãh sura-ganas caiva 
sarve purusa-Sasanãh 


sri-rsih uvaca-=Sri Sukadeva: Gosvami disse; manavaki==todos 08 
Manus; manu-putrah—todos os filhos de Manu; ca=e; munayah- 
todos os grandes sábios; ca—e; mahi-pate—ó rei; indrah—todos 
os Indras; sura-ganah—os semideuses; ca—e; eva—decerto; sarve- 
todos eles; purusa-Sasandh—sob a autoridade da Pessoa Suprema. 





TRADUCAO 
Sukadeva Gosvámi disse: Os Manus, os filhos de Manu, os grandes 
sábios, os Indras e todos os semideuses, ó rei, são nomeados pela 
Suprema Personalidade de Deus em Suas várias encarnações, tais 
como Yajña. 
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VERSO 3 


agr a a Maa qr 
aa aia aa 1 


yajñadayo yah kathitah 
paurusyas tanavo nrpa 

manv-âdayo jagad-yâtram 
nayanty abhih pracoditah 


'yajña-adayah—a encarnagáo do'Senhor conmhecida como Yajña 

jutras; yah—as quais; kathitah—já mencionadas; paurusyah—da 
Suprema; tanavah-—encarnações; nrpa—ó rei; manu-adayah— 

Manus e outros; jagat-yatram-—afazeres universais; nayanti—con- 
; abhih—pelas encarnações; pracoditâh-—sendo inspirados. 


TRADUÇÃO 
Órei, jú te descrevi várias encarnações do Senhor, tais como Yajiia, 
Manus e outros são escolhidos por essas encarnações, sob cuja 
ção conduzem os afazeres universais. 


y SIGNIFICADO 
'Os Manus executam as ordens da Suprema Personalidade de 
Is em Suas várias encarnações. 


VERSO 4 


qim w sergio | 
ara ais ae A: RATTA: NV 


catur-yugânie kâlena 
grastañi chruti-ganán yatha 
tapasá rsayo *pasyan 
b yato dharmah sanátanah' 
catuh-yuga-ante—no final de cada quatro yugas (Satya; Dvāpara, 
à e Kali); kálena-—no decorrer do tempo; grastan-—extinta; Sruti- 
nân—a instrução védica; yathã-—como; tapasa—pela austeridade; 
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rsayah—grandes pessoas santas; apaspan—vendo a náo-utilizacio; 
yatah—de onde; dharmah—deveres ocupacionais; sanátanah—eternos. 


TRADUÇÃO 
No final de cada quatro yugas, as grandes pessoas santas, ao verem 
que os deveres ocupacionais eternos da humanidade foram adultera- 
dos, restabelecem os princípios da religião. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, as palavras dharmah e sanâtanah são muito impor- 
tantes. Sanatana significa “eternos”, e dharma, “deveres ocupacio- 
nais”. De Satya-yuga até Kali-yuga, os princípios da religião e os 
deveres ocupacionais aos poucos deterioram-se, Em Satya-yuga, 
os princípios religiosos são seguidos na íntegra, sem desvios. Em 
Treta-yuga, entretanto, esses princípios começam a ser negligenciados, 
e somente persistem três quartos dos deveres religiosos. Em Dvapara- 
yuga, somente metade dos princípios religiosos vigora, e em Kali-yuga, 
perdura somente um quarto dos princípios religiosos, que acabará 
desaparecendo. 'No final de Kali-yuga, os: princípios religiosos, ou 
os deveres ocupacionais da- humanidade, estão praticamente extin- 
tos. Com efeito, embora esta Kali-yuga tenha apenas cinco mil 
anos, o declínio de sanãtana-dharma é muito proeminente. O dever 
das pessoas santas, portanto, é adotar seriamente a causa do sanatana- 
dharma e tentar restabelecê-lo para o benefício de toda a sociedade 
humana, O movimento da consciência de Krsna apareceu com base 
neste princípio. Como se afirma no Srimad-Bhagavatam (12.3.51); 


Kaler dosa-nidhe rājann 
asti hy eko mahãn gunah 
Kkirtanad eva krsnasya 
mukta-sangah param vrajet 


Toda a Kali-yuga está cheia de defeitos. Ela é como um ilimitado 
oceano de falhas. Maso movimento da consciência de Krsna é to- 
talmente autorizado. Portanto, seguindo os passos de Sri Caitanya 
Mahaprabhu, que há quinhentos anos inaugurou o movimento de 
sankirtana, krsna-kirtana, nós, em obediência a ordens superiores, 
estamos tentando introduzir este movimento em todo: o mundo, 
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O, Se OS emissários deste movimento seguirem à risca os princi- 

reguladores e em benefício de toda a sociedade humana espa- 

m este movimento, eles decerto introduzirão um novo modo 

vida, restabelecendo o sanâtana-dharma, os deveres ocupacionais 

jos da humanidade. O dever ocupacional eterno do ser humano 

ir a Krsna. Jivera ‘svarūpa’ haya—krsnera ‘nitya-dāsa.” Este 

0 significado de sanâtana-dharma. Sanãtana significa nitya, ou 

10”, e krsna-dása significa “'servo de Krsna”. O dever ocupa- 

nal eterno do ser humano é servir a Krsna. Em essência, é isto 
jue ensina o- movimento da consciência de Krsna. 


VERSO 5 


adad age nad ona! 
TEU AURA ER RETT I S I 


tato dharmarh catuspâdam 
manavo harinoditah 

yuktah sañicarayanty addhá 
sve sve kale mahih nrpa 


tatah—depois disso (no final de Kali-yuga); dharmam-—os princi- 

los religiosos; catuh-padam-—em quatro setores; manavah—todos 

Manus; harina—pela Suprema Personalidade de Deus; uditah— 

do instruídos; yuktah-—estando ocupados; saricãrayanti—restabe- 

; addha—diretamente; sve sve—em:seu próprio; kale—tempo; 
1ahim—dentro deste mundo; nrpa—ó rei. 


TRADUÇÃO 
isso, ó rei, os Manus, estando plenamente ócupados em 
ir as instruções da Suprema Personalidade de Deus, restabele- 
diretamente todos os quatro âmbitos dos princípios do dever 
¡pacional. 


SIGNIFICADO 
Como se explica no Bhagavad-gita, dharma, ou dever ocupacional, 
le ser restabelecido em todos os seus quatrosetores. No Bhagavad- 
à (4.1), o Senhor diz: 
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imam vivasvate yogam 
proktavân aham avyayam 

vivasvân manave prãha 
manur iksvakave *bravit 


“Eu ensinei-a Vivasvân, o deus do Sol, esta imperecível ciência iós 
guica, e ele -ensinou-a:a Manu, o pai da humanidade, e Manu, por 
sua vez, ensinou-a a Iksvaku.”” Este é o processo da sucessão discl- 
pular. Seguindo o mesmo método, o movimento da consciência «de 
Krsna está ensinando em todo o mundo os princípios do Bhagavad» 
grta como ele é, sem desvios. Se as pessoas afortunadas desta era 
aceitarem as instruções do Senhor Krsna, elas decerto serão feli= 
zes na missão de Sri Caitanya Maháprabhu. Caitanya Maháprabhw 
queria que, pelo menos na Índia, todos se tornassem pregadores 
desta missão. Em outras palavras, as pessoas devem tornar-se gurus 
e, para a paz e prosperidade da humanidade, pregar em todo 0 
mundo as instruções do Senhor. 


VERSO 6 


gra amara aged frutas 
qa 19 ana A: NG II 


pálayanti praja-pála 
yavad anta vibhagasah 

yajña-bhaga-bhujo devá 
yecatatrânvitas ca taih 


pãlayanti—executam a ordem; prajã-palah—os governantes do 
mundo, a saber, os filhos e netos de Manu; yavat antam—até o fim 
do reiño:de Manu; vibhagasah—em divisóes; yajña-bhaga-bhujah— 
os desfrutadores dos resultados dos yajñas; devah-—os semideuses; 
ye=-outros; ca-=também; tatra anvitâh-—ocupados nessa atividade; 
ca—também; taih—por eles. 


TRADUÇÃO 
Para desfrutarem do resultado dos sacrifícios [yajnas], os govers 
nantes do mundo, a saber, os filhos e netos de Manu, cumprem até 
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do reino de Manu as ordens da Suprema Personalidade de 
s. Os semideuses também recebem uma parte do resultado desses 
cios. 


SIGNIFICADO 
mo se afirma no Bhagavad-gitã (4.2): 


evarh paramparâ-prâptam 
imam rãjarsayo viduh 


ioi dentro deste contexto que esta ciência suprema foi recebida 
tavés da corrente de sucessão discipular, e os reis santos compreen- 
-na dessa-maneira.”” Este sistema parampara estende-se de 
lanu a Iksváku, e de Iksvaku a seus filhos e netos. Na linha hierár- 
ica, os governantes do mundo executam a ordem da Suprema 
nalidade de Deus conforme lhes é transmitida no sistema pa- 
parã. Todo aquele que se interessa em vida pacífica deve parti- 
desse sistema parampara-e realizar yajñas. Como vaisnavas 
judiyas incluídos no sistema paramparã de Sri Caitanya Mahaprabhu, 
emos realizar sankirtana-yajria mundo afora (yajñaih sankirtana- 
air yajanti hi sumedhasah). Sri Caitanya Mahaprabhu é a encar- 
da Suprema Personalidade de Deus nesta era de Kali, e Ele 
facilmente satisfeito se o movimento de sankirtana espalhar-se 
¡petuosamente em todo o mundo. E isto sem dúvida também fará 
pessoas felizes. 








VERSO 7 


ra al REA | 
Ja: MA ARARNAR ti o 


indro bhagavatã dattam 
trailokya-$riyam ârjitâm 

bhunjânah pati-lokams trin 
kámam loke pravarsati 


indrah—o rei dos céus; bhagavata—pela Suprema Personalidade 
Deus; dattám—dadas; trailokya—dos três mundos; Sriyam úrji- 
¡as grandes opuléncias; bhunjanah—desfrutando de; pati— 
ntém; lokân—todos os planetas; trin—dentro dos três mundos; 
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Kkamam—tanto quanto necessário; loke—dentro do' mundo; pravare 
sati—derrama chuva. 


TRADUCAO 
Indra, o rei dos céus, recebendo as bênçãos da Suprema Perso- 
nalidade de Deus e assim desfrutando das mais finas opulências, 
mantém as entidades vivas em todos os três mundos, derramando 
suficiente chuva em todos os planetas. 


VERSO 8 
Ni rag A aR: rare | 
Req Mui RN 


jñanam canuyugam brúte 
harih siddha-svariipa-dhrk 

rsi-riipa-dharah karma 
Yogam yogesa-riipa-dhrk 


Jfiânam-—conhecimento “transcendental; ca—e; anuyugam—de 
acordo com a era; briite--explica; harih-—a Suprema Personalidade 
de Deus; siddha-svaripa-dhrk-—-assumindo-a forma de pessoas libes 
radas, tais como Sanaka e Sanátana; rsi-ripa-dharah—assumindo 
a forma de grandes pessoas santas, tais como Yajñavalkya; karma—= 
karma; yogam-—o sistema de yoga mística; Voga-iSa-riipa-dhrk-—assus 
mindo a forma de um grande yogi; tal como Dattátreya. 


TRADUÇÃO 
Em toda yuga, a Suprema Personalidade de Deus, Hari, assume 
a forma dos Siddhas, tais como Sanaka, para pregar o conhecimen- 
to transcendental, Ele assume a forma de grandes pessoas santas, 
tais como Yajiiavalkya, para ensinar o processo kármico, e assume 
a forma de grandes yogis, tais como Dattatreya, para ensinar o sistema 
de yoga mística. 


SIGNIFICADO 
“Para o benefício de toda a sociedade humana, o Senhor assume 
não apenas a-forma de Manu como uma encarnação para governar 
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idamente o Universo, mas assume:também as formas de precep- 
, yogí, jñanT e assim por diante. Portanto, cabe á sociedade hu- 
ja aceitar o caminho de ação enunciado pelo Senhor Supremo. 
era atual, a essência de todo o conhecimento védico é encontra- 
no Bhagavad-gitã, que é ensinado pessoalmente pela Suprema 
nalidade de Deus, e a mesma Divindade Suprema, assumindo 
rma de $ri Caitanya Mahaprabhu, apresenta os ensinamentos 
| Bhagavad-gitã para todo o mundo. Em outras palavras, Hari, 
¡prema Personalidade de Deus, é tão bondoso e misericordioso 
a sociedadé humana que-sempre está ansioso por libertar as 
as caídas e levá-las de volta ao lar, de volta ao Supremo. 


VERSO 9 


E ARA REAGE À 
FEET aaa | 


sargam prajesa-riipena 
dasyan hanyãt svarâd-vapuh 
kala-rapena sarvesám 
abhavaya prthag gunah 


sargam-—criação da progênie; praja-isa-rapena-—sob a forma do 
jápati Marici- e outros; dasyiin—ladrões e assaltantes; hanyãt-— 
ja; sva-rat-vapuh-—sob a forma de rei; kala-riipena—sob a forma 
tempo; sarvesam—de tudo; abhāvāya—para a aniquilação; 
hak-—diferentes; gunah-—possuindo qualidades. 


TRADUÇÃO 
Sob a forma do Prajápati Marici, a Suprema Personalidade de 
cria progênie; tornando-se o rei, Ele mata os ladrões e assal- 
tes, e sob a forma do tempo, Ele aniquila tudo. Deve-se enten- 
que todas as diferentes qualidades da existência material são 
idades da Suprema Personalidade de Deus. 


VERSO 10 
qua aa AE | 
aña 2. AA loll 
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stūyamāno janair ebhir 
mãyayã nâma-riipayã i 

vimohitatmabhir nanã- 
darsanair na ca drsyate A 
stuyamanah—sendo procurado; janaih—pelas pessoas em geraly 
ebhih-—por todas elas; māyayā—sob a influência de mā à; namas 
rãpaya-—possuindo diferentes nomes e formas; vimohita-confundin 
das; atmabhih—pela ilusão; nana-—vários; darsanaih—por enfoques 
filosóficos; na—náo; ca—e; drsyate—a Suprema Personalidade de 

Deus pode ser encontrado. 





TRADUÇÃO 
As pessoas em geral estão confundidas pela energia ilusória, € 
portanto tentam encontrar a Verdade Absoluta, a Suprema Persona- 
lidade de Deus, através de vários métodos de pesquisa e especulação 
filosófica. Entretanto, são incapazes de ver o Senhor Supremo. 


SIGNIFICADO 

Todas as ações e reações que ocorrem tendo como propósito q 
criação, aniquilação e manutenção deste mundo material realmente 
são desencadeadas pela única Pessoa Suprema. Existem muitas va- 
riedades de filósofos que tentam buscar a causa última, manifesta 
sob diferentes nomes e formas, mas são incapazes de encontrar a Su- 
prema Personalidade de Deus, Krsna, que no Bhagavad-gitã deixa 
bem explicado que: Ele é a origem de tudo e a causa de todas as. 
causas (aham sarvasya prabhavah). Esta inabilidade deve-se à energia 
ilusória do Senhor Supremo. Os devotos, portanto, aceitam a Suprema 
Personalidade de Deus como'Ele é esvivem felizes simplesmente can- 
tando as glórias do Senhor. 


VERSO 11 
a ña o RR 
ARRE GU 11221 


etat kalpa-vikalpasya 
pramânan parikirtitam 


O sistema de administração universal 


atra manvantarány āhuś 
caturdasa puravidah 


Metat—todas essas; kalpa—em um dia do Senhor Brahma; vikal- 
ja—as mudanças em uma kalpa, tais como a mudança de Manus; 
imánam—evidéncias; pariktrtitam—descritas (por mim); yatra— 
le; manvantarâni—períodos de Manu; 4huh—disseram; caturda- 
uatorze; purã-vidah—sábios eruditos. 


TRADUC. 

Em uma kalpa, ou um dia de Brahmã, ocorrem as muitas mudan- 

chamadas vikalpas. Ó rei, descrevi-te tudo isso anteriormente. 

sábios eruditos que conhecem o passado, o presente e o futuro 
inaram que um dia de Brahmã contém quatorze Manus. 





Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Oitavo 


to, Décimo Quarto Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitulado 
sistema de administração universal.” 











CAPÍTULO QUINZE 


Bali Mahãraja conquista 
os planetas celestiais 























Este capítulo descreve como Bali, após realizar o Visvajit-yajña, 
li abencoado e, entáo, recebeu uma quadriga e várias classes de pa- 
¡fernália bélica, com as quais atacou o.rei dos céus. Todos os se- 
ideuses, temendo-o, deixaram os planetas celestiais e fugiram, 
indo as instruções de seu guru. 

Maharája Pariksit queria compreender como o Senhor Vamanadeva, 
ib o pretexto de que iria receber de Bali Maharája três passos de 
a, tirou-lhe tudo e o prendeu: Sukadeva Gosvami respondeu a 
a pergunta com a seguinte explicação. Na luta entre os demônios 
os semideuses, descrita no Décimo Primeiro Capítulo deste canto, 
li foi derrotado, e morreu:na luta, mas, pela graça de Sukracarya, 
brou sua vida. Entáo, ele se ocupou no servico a Sukracárya, 
mestre espiritual. Os descendentes de Bhrgu, estando satisfeitos 
ele, ocuparam-no no Visvajit-yajfia. Quando este yajfia foi rea- 
lo, do seu fogo surgiu uma quadriga, cavalos, uma bandeira, 
arco, uma armadura e duas aljavas de flechas. Maháraja Prah- 
, O avô de Bali Maháraja, deu-lhe uma guirlanda de flores eterna, e 
acarya deu-lhe um búzio. Bali Maharaja, após oferecer reverén- 
a Prahlada, aos brahmanas e a seu mestre espiritual, Śukrācārya, 
ipou-se para lutar com Indra, e, reunindo seus soldados, dirigiu- 
à Indrapuri. Soprando seu búzio, ele atacou as fronteiras do reino 
Indra. Ao ver o poder de Bali Maharaja, Indra foi ter com seu 
tre espiritual, Brhaspati, falou-lhe sobre a força de Bali, e indagou 
seu dever.Brhaspati informou aos semideuses que, devido 
fato de que os brãhmanas haviam outorgado a Bali poder extra- 
inário, os semideuses não poderiam lutar com ele. Sua única 
ça era obter o favor da Suprema Personalidade de Deus- 
verdade, não havia nenhuma outra alternativa. Nessas circunstân- 
» Brhaspati aconselhou aos semideuses que deixassem os planetas 
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celestiais e se mantivessem invisíveis em alguma parte. Os semideus 
ses seguiram essas ordens, e Bali Maharaja, juntamente com seus as- 
sociados, ganhou todo o reino de Indra. Os descendentes de Bhrgu 
Muni, sentindo muita afeição pelo seu discípulo Bali Maharaja, ocupa- 
ram-no em realizar cem asvamedha-yajfias. Dessa maneira, Bali dese 
frutou das opulências dos planetas celestiais. 


VERSOS 1—2 


aa 
a ve q RRE | 
MAC As A RN 
aaa aam nea Aara fè a: l 
TATEA pia ai TIAME: I 3N 


sri-rãjovãca 
baleh pada-trayam bhúmeh 
kasmad dharir ayacata 
bhútesvarah krpana-val 
labdhartho "pi babandha tam 


etad veditum icchâmo 
mahat kautahalam hi ndh 

yacñesvarasya ptirnasya 
bandhanam câpy anãgasah 


$reraja uvaca—o rei disse; baleh—de Bali Maharaja; pada-trayam= 
trés. passos; bhimeh—de terra; kasmãt--por que; harih-—a Suprema 
Personalidade de Deus (sob a forma de Vamana); ayacata—pediu; 
bhiitva-isvarah-—o proprietário de todo o Universo; krpana-vat-—tal 
qual um pobre; labdha-arthah—obtivesse o presente; api—embora; 
babandha—prendeu; tam—a ele (Bali); etat—tudo isso; veditum-— 
entender; ¡cchamah—desejamos; mahat—enorme; kautúhalam—an= 
siedade; hina verdade; nah—nossa; yacña—togo; isvarasya—da 
Suprema: Personalidade de Deus; piirnasya—que é pleno de tudo; 
bandhanam —aprisionamento; ca-—também; api-=embora; 'anága? 
sah--daquele que não tinha defeitos. 
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TRADUÇÃO 
Mahãraja Pariksit perguntou: A Suprema Personalidade de Deus 
O proprietário de tudo. Por que Ele, tal qual'um pobre, pediu que 
Mahárãja Lhe desse como esmola três passos de terra, e, após 
obtido a dádiva que esmolara, por que insistiu em prender Bali 
árája? Estou muito ansioso por conhecer o mistério dessas con- 














VERSO 3 


ARTE SA 
araña aña 

den rafa: | 
aaa ama aaa: 
Aio armia l I 











sri-suka uvãca 
parajita-$rir asubhis ca hápito 
hindrena rajan bhrgubhih sa jivitah 
sarvátmaná tán abhajad bhrgún balih 
Sisyo mahatmartha-nivedanena 












$riSukah uvaca—Sri Sukadeva. Gosvámi disse; parajita—sendo 
otado; $rih—de opuléncias; asubhih ca—da vida também; hapi- 
h—privado; hina verdade; indrena—pelo rei Indra; rajan—6 
i; bhrgubhih—pelos descendentes de Bhrgu Muni; sah—ele (Bali 
lahárája); jrvitah—ressuscitado; sarva-dtmaná—em plena submis- 
; tân—a eles; abhajat—adorou; bhrgún—os descendentes de 
rgu Muni; balih—Maharaja Bali; Sisyah—um discípulo; mahat- 
-—a grande alma; artha-nivedanena—dando-lhes tudo. 


























y TRADUÇÃO 
| Sukadeva Gosvami disse: Ó rei, quando Bali Maharaja perdeu 
a sua opulência e morreu na luta, Sukrácarya, um descendente 
Bhrgu Muni, ressuscitou-o. Por causa disso, a grande alma, Bali 
àrâja, tornou-se discípulo de Sukracârya e passou a servi-lo com 
juita fé, oferecendo-lhe todas as suas posses. 
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VERSO 4 


à mam gra: RATON 
aaa > Por | 

A 
ARA RR L 


tam brâhmanã bhrgavah privamânã 
ayajayan visvajita tri-nakam 

Jigisamánam vidhinabhisicya 
mahabhisekena mahanubhaváh 


tam_—com ele (Bali Maháraja); brahmanáh—todos os brahmanas; 

| bhrgavah—os descendentes de Bhrgu Muni; priyamanah—estando 

| muito satisfeitos; ayajayan—ocuparam-no em realizar um sacrifício; 

visvajita—comhecido como Visvajit; tri-nakam_—os planetas celestiais; 

Jigisamanam—desejando conquistar; vidhina—de acordo com os 

principios reguladores; abhisicya—após purificarem; mahã-abhise- 

kena—banhando-o numa grande cerimónia de abhiseka; maha-anu- 
bhaváh—os bráhmanas notáveis. 











TRADUÇÃO 
Í Os bráhmanas descendentes de Bhrgu Muni estavam muito satis- 
| feitos com Bali Maharaja, que desejava conquistar o reino de Indra. 
Portanto, após purificarem-no e banharem-no devidamente de acordo 
com os princípios reguladores, ocuparam-no em realizar o yajiia cos 
nhecido como Visvajit. 


VERSO 5 


To aaa 
ema eia: | 
aaa fita Asia 
gayaa AER Ma 


tato rathah kañcana-patta-naddho: 
hayas ca haryasva-turanga=varnah 
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dhvajas ca simhena virajamáno 
hutasanad àsa havirbhir istat 


vtatah-—depois disso; rathah-—uma quadriga; kañcana—com ouro; 
ta—e tecidos de seda; naddhah—coberta; hayah ca—cavalos 
bém; haryasva-turañga-varnah—exatamente da mesma cor que 
cavalos de Indra (amarelos); dhvajah ca—uma bandeira também; 
hhena—com uma marca de leáo; virajamánah—existindo; huta- 
mãt—do fogo abrasador; 4sa—houve; havirbhih—com oferendas 
manteiga clarificada; ¡sfd/—adorou. 


TRADUÇÃO 
Quando o ghi [manteiga clarificada] foi oferecido no fogo do sa- 
io, surgiu do fogo uma quadriga celestial coberta com ouro 
seda. Também apareceram cavalos amarelos como os de Indra, e 
ima bandeira marcada com um leão, 


VERSO 6 


sa frei gama 
qua mia Rem 

fara qui q ator 
maagi a a gm IR 


dhanus ca divyam puratopanaddham 
tianãv ariktau kavacarm ca divyam 

pitâmahas tasya dadau ca malâm 
amlâna-pusparm jalajam ca sukrah 


sdhanuh-—um arco; ca—também; divvam-—incomum; purata-upa- 
naddham-—coberto com ouro; tiinau-—duas aljav riktau—infaliveis; 
kavacam ca—e uma armadura; divyam—celestial; pitamahah tasya— 
seu avó, a saber, Prahlada Maharaja; dadau—deu; ca—e; málam— 
uma guirlanda; amlana-puspam—feita de flores que nunca murcham; 
Jala-jam—um búzio (que nasce na água); ca—bem como; sukrah— 
Sukracarya. 
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TRADUÇÃO 
Um arco dourado, duas aljavas de flechas infalíveis e uma armas 
dura celestial também apareceram. O avô de Bali Mahárája, Pra 
lada Maharãja, ofereceu-lhe uma guirlanda de flores que nunca 
murcham, e Sukrácarya deu-Ihe um búzio. 


VERSO 7 


a a fan 
Arcs Ra | 
GA AO: 


HORA AAA IIS 


evar sa viprarjita-yodhanarthas 
taih kalpita-svastyayano "tha vipráan 
pradaksini-krtya krta-pranâmah 
prahrâdam âmantrya namas-cakãra 


evam—dessa maneira; sah—ele (Bali Maharaja); vipra-arjita— 
ganho pela graga dos brahmanas; yodhana-arthah—possuindo equi- 
pamento bélico; taih—por eles (os brahmanas); kalpita—conselho; 
svastyayanah—execução ritualística; atha—-como; viprân—todos os 
brahmanas (Sukracarya e outros); pradaksini-krtya-—circungirando; 
Kkrta-pranámah—ofereceu suas respeitosas reveréncias; prahradam— 
a Prahlada Maharaja; dmantrya—dirigindo-se; namah-cakara—ofe- 
receu-lhe reverências. 


TRADUÇÃO 
Quando, seguindo as ordens dos bráhmanas, Bali Maharája reali- 
zou essa cerimónia ritualística especial e, pela graca deles, recebeu 
o equipamento de combate, ele circungirou os bráhmanas e ofere- 
ceu-lhes reverências. Ele também saudou Prahlada Maharaja e ofe- 
receu-lhe reverências. 


VERSOS 8—9 
SR a: | 
gasy diam A ER AA: l c Il 
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ll 
a al RA E A AS 


atharuhya ratham divyam 
bhrgu-dattam mahãrathah 

susrag-dharo "tha sannahya 
dhanvi khadgi dhrtesudhih 


hemángada-lasad-báahuh 
sphuran-makara-kundalah 

raraja ratham âradho 
dhisnya-stha iva havyavat 


atha—depois disso; aruhya—subindo; ratham—na quadriga; di- 
m—celestial; bhrgu-dattam—dada por Sukracárya; maharathah— 
li Maharaja, o grande quadrigário; su-srak-dharah—decorado 

uma béla guirlanda; atha—assim; sannahya—cobrindo seu 

com a armadura; dhanvi—munido de um arco; Khadgr—em- 
inhándo uma espada; dhrta-isudhih—pegando de uma aljava de 
has; hema-añgada-lasat-bahuh—bracos decorados com bracele- 
de ouro; sphurat-makara-kundalah—decorado com brincos relu- 
tes, parecendo safiras; rarâja—refulgia; ratham árudhah—subindo 
quadriga; dhisnya-sthah—situado no altar do sacrifício; iva— 

como; havya-vat—fogo adorável. 


TRADUÇÃO 
Então, após subir na quadriga dada por Sukracarya, Bali Mahã- 
raja, decorado com uma bela guirlanda, colocou em si a armadura 
tetora, muniu-se de um arco, e empunhou uma espada e uma al- 
a de flechas. Ao sentar-se no banco da quadriga, estando seus 
braços decorados com braceletes de ouro e seus ouvidos com brin- 
cos de safira, ele brilhava como um fogo adorável. 


VERSOS 10—11 


e Ad aa 
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a fra A 
ar a a dt 


tulyaisvarya-bala-sribhih 
sva-yúthair daitya-yúthapaih 

pibadbhir iva kharh drgbhir 
dahadbhih paridhin iva 


vrto vikarsan mahatim 
asurir dhvajinim vibhuh 

vayãv indra-purim svrddham 
kampayann iva rodast 


tulya-aisvarya—iguais em opulência; bala—em força; sribhih—e 
em: beleza; sva-yiithaih--por seus: próprios homens; daitya-yithas 
paih—e. pelos líderes. dos demônios; pibadbhih-—bebendo;  iva-— 
como se estivessem; kham-—=o céu; drgbhih-—com a visão; dahad» 
bhih—queimando; paridhin—em todas as direções; iva-—como que; 
vrtah-—cercado; vikarsan—atraindo; mahatim-—muito grandes; àsus 
rim—demoníacos; dhvajinim—soldados; vibhuh—muito poderosos; 
yayau—dirigiu-se; indra-purim—á capital do rei Indra; surddham—m 
muito opulenta; kampayan—fazendo tremer; iva-—como que; roda» 
si—toda a superfície do: mundo. 


TRADUÇÃO 

Quando se reuniu com seus próprios soldados e os principais de- 
mônios, que se lhe igualavam em força, opulência e beleza, tinha- 
sea nítida impressão de que eles eram capazes de engolir.o céu e 
queimar todas as direções com seus olhos. Após ter ajuntado os sol- 
dados demoníacos, Bali Mahārāja partiu para a opulenta capital 
de Indra. Na verdade, ele parecia fazer toda a superfície do mundo 
tremer. 





VERSO 12 


ata: AA 
l 


miga: 
ANERIAN 
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ramyâm upavanodyanaih 
$rimadbhir nandanadibhih 
kijad-vihanga-mithunair 
gayan-matta-madhuvrataih 
pravala-phala-pusporu- 
bhara-Sakhamara-drumaih 












ramyám—muito aprazíveis; upavana—com pomares; udyánaih— 
jardins; $rimadbhih—muito belos de se ver; nandana-adibhih— 
is como Nandana; kajat—chilreantes; vihariga—pássaros; mithu- 
lih—aos pares; gayat—canoras; matta—loucas; madhu-vrataih—com 
has; pravala—de folhas; phala-puspa—frutas e flores; uru— 
rme; bhara—suportando: o. peso; $akha—cujos galhos; amara- 
imaih—com árvores eternas. 




















TRADUÇÃO 
A cidade do rei Indra estava cheia de aprazíveis pomares e jardins, 
como o jardim Nandana. Devido ao peso das flores, folhas e 
» Os galhos das árvores eternamente existentes inclinavam-se. 
jardins eram visitados por casais de pássaros chilreantes e abelhas 
Toda a atmosfera era celestial. 






VERSO 13 


AAA: l 
afd qa a A ART: URN 


harhsa-sãrasa-cakrahva- 
karandava-kulakulah 

nalinyo yatra kridanti 

pramadah sura-sevitah 













harnsa—de cisnes; sãrasa—grous; cakrahva-—pássaros conhecidos 
como cakravãkas; kãrandava—e galinhas-d'água; kula—por grupos; 
'Akulah—congestionados; nalinyah—flores de lótus; yatra—onde; 
idanti—se divertiam; pramadah—belas mulheres; sura-sevitah—pro- 
idas pelos semideuses. 
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TRADUCAO 
Belas mulheres protegidas pelos semideuses divertiam-se nos jardins, 
que tinham lagos de lótus cheios de cisnes, grous, cakravákas e patos. 


VERSO 14 


maae a at RA | 
A AAA LR 


akása-gangaya devya 
vriám parikha-bhútaya 

prákárenagni-varnena 
sattalenonnatena ca 


akasa-gangaya—pela água do Ganges conhecida como Akasa- 
gangã; devyã-—a deusa sempre adorável; vrtâm—cercada; parikha- 
bhiitayãa-—como uma vala; prakãrena-—por parapeitos; agni-varnena-— 
semelhantes ao fogo; sa-attâlena-—com fortificações onde lutar; 
unnatena—muito altas; ca—e. 





TRADUÇÃO 
A cidade era cercada por valas cheias de água do Ganges, conhes 
cidas como Akása-gañga, e por um muro alto, que era da cor do 
fogo. Em cima desse muro, havia parapeitos próprios para serem 
utilizados na luta. 


VERSO 15 


emaema ni comigo: | 


get fal AER a 


rukma-patta-kapátais ca 
dváraih sphatika-gopuraih 

Jjustam vibhakta-prapatham 
visvakarma-vinirmitâm 


rukma-patta—possuindo placas feitas de ouro; kapãtaih—cujas 
portas; ca—e; dvaraih—com entradas; sphatika-gopuraik-—com portões 
feitos de mármore excelente; justam—ligados; vibhakta-prapatham-—a 
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'muitas diferentes vias públicas; visvakarma-vinirmitam—construida 
Visvakarmã, o arquiteto celestial. 


TRADUÇÃO 
As portas eram feitas de sólidas placas de ouro, e os portões eram 
mármore excelente, e davam acesso a várias vias públicas. Toda 
cidade fora construída por Visvakarma. 


VERSO 16 


ama frida | 
ARA nan 


sabhã-catvara-rathyadhyâm 
vimãnair nyârbudair yutâm 

Srhgatakair manimayair 
vajra-vidruma-vedibhih 


~ sabhā—com assembléias; catvara—pátios; rathya—e vias públicas; 
tyam—opulentas; vimáanaih—por aeroplanos; nyarbudaih—náo 
jos de cem milhões; yutâm-—dotada; srriga-ãtakaih-—-com encru- 
Zilhadas; mani-mayaih—feitas de pérolas; vajra—feitos de diamantes; 
vidruma-—e de coral; vedibhih—com assentos. 
y TRADUÇÃO 
A cidade estava cheia de pátios, largas estradas, assembléias e 
possuía pelo menos cem milhões de aeroplanos. As encruzilhadas 
eram feitas de pérolas, e havia assentos feitos de diamante e coral. 





VERSO 17 


a Rear: sat ficara: | 
a aa a amu foi 


yatra nitya-vayo-rúpah 
Syamã viraja-vasasah 

bhrãjante riipavan-nãryo 
hy arcirbhir iva vahnayah 
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yatra—naquela cidade; nitya-vayah-ripah—que eram sempre belas ` TRADUÇÃO 
e jovens; $yamah—possuindo a qualidade $yama; viraja-vasasah= “As brisas que sopravam nas ruas da cidade transportavam a fra- 
sempre vestidas com roupas limpas; bhrajante—fulgor; riipa-vat== incia das flores que caíam dos cabelos das mulheres dos semideuses. 
bem decoradas; nãryah-—mulheres; hi—decerto; arcirbhih—com e 


muitas chamas; iva-—como; vahnayah-—fogos. VERSO 19 


$ 
TRADUÇÃO Hera aaa! 
Mulheres belas e eternamente jovens, vestidas com roupas limpas, queta frear ma aña 1221 


reluziam na cidade como um fogo em chamas. Todas eram dotadas 
com a qualidade $yáma. hema-jalaksa-nirgacchad- 
dhimenáguru-gandhina 


SIGNIFICADO > pândurena praticchanna- 
Srila Visvanátha Cakravartí Thákura dá um indicio da qualidade márge yânti sura-priyãh 
da mulher syamã. $ 


“hema-jala-aksa—de graciosas janelinhas feitas de entrelaçamentos 


sita-kale bhaved usnã ouro; nirgacchat-—emanando; dhiimena—com fumaça; aguru- 
usma-kale susttalah idhinã-—fragrante devido à queima do incenso conhecido como 
stanau sukathinau yasarh ; pandurena—muito branca; praticchanna—cobria; márge— 
tah Syamah parikirtitah rua; yânti—passam; sura-priyâh—belas mulheres públicas conhe- 


como apsarás, moças celestiais. 
A mulher cujo corpo é cálido durante o inverno e frio durante o 


verão e que geralmente tem seios muito firmes chama-se $yâmã. TRADUÇÃO 
As apsarás passavam pelas ruas, que estavam cobertas com a branca 
E fragrante fumaça do incenso aguru que emanava de janelas com 


VERSO 18 ranas de ouro. 
arara oeiras 
ga RÃ AE IR) VERSO 20 


sura-stri-kesa-vibhrasta- 
nava-saugandhika-srajâm 


a io | 
yatramodam upadaya 
marga avati marutah fateamafal 
ERE Mel 


sura-stri—das mulheres dos semideuses; kesa—do cabelo; vibhras- 
ta—caídas; nava-saugandhika—4eitas de flores frescas e fragrantes; mukta-vitanair mani-hema-ketubhir 
srajam-—das guirlandas de flores; yatra—onde; amodam—a fragrán- nana-pataka-valabhibhir avrtám 
cia; upadaya—transportando; marge—nas estradas; avati—sopra; Sikhandi-paravata-bhriga-naditam 
márutah—a brisa. vaimáanika-strr-kala-gita-mañgalam 
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muktà-vitânaih—por dosséis decorados com pérolas; mani-hema- 
ketubhih-—com bandeiras feitas de pérolas e ouro; nãnã-pataka-—pos- 
suindo várias espécies de bandeiras; valabhibhih-—com as cúpulas 
dos palácios; avrtâm—cobertas; sikhandi—de pássaros, tais como 
os pavões; párâvata—pombos; bhrriga-—abelhas; naditâm—vibra- 
dos os respectivos sons; vaimanika—instaladas em aeroplanos; 
stri—de mulheres; kala-gtta—do canto em coro; mañgalam—cheio 
de ventura. 


TRADUÇÃO 
Dosséis decorados com pérolas davam sombra à cidade, e as 
cúpulas dos palácios tinham bandeiras de pérola e ouro. Na cidade 
sempre ressoavam as vibrações emitidas pelos pavões, pombos e 
abelhas, e sobre ela voavam aeroplanos repletos de belas mulheres 
que constantemente cantavam melodias auspiciosas que muito agra- 
davam ao ouvido, 


VERSO 21 


FRIA MA: 
aaa | 


$ aaa 
ida aa A REN 


mrdañga-Sankhánaka-dundubhi-svanaih 
satâla-vina-murajesta-venubhih 

nrtyaih savadyair upadeva-gitakair 
manoramám sva-prabhayã jita-prabhâm 


mrdarga-—de tambores; Sankha-—búzios; anaka-dundubhi-—e tim- 
bales; svanaih—pelos sons; sa-tala—melodiosos;. vinã-—um instru- 
mento de corda; muraja—uma espécie de tambor; ista-venubhih— 
acompanhados pelo agradabilíssimo som da flauta; nrtyaih—com 
dança; savádyaih—com instrumentos harmoniosos; upadeva-gita- 
kaih—com o canto de semideuses secundários, tais como os Gan- 
dharvas; manoramâm-—bela e agradável; sva-prabhaya—por seu 
próprio brilho; jita-prabham—a personificação da beleza capitulou. 
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TRADUCAO 
A cidade estava repleta de sons de mrdangas, búzios, timbales, 
utas e afinadíssimos instrumentos de corda, todos tocando em 
onia. Havia dança constante e os Gandharvas cantavam. A be- 
combinada de Indrapuri derrotava a beleza personificada. 


VERSO 22 


al aaa asia at l 
aña aa ea fa 1221 


Yam na vrajanty adharmisthah 
khala bhita-druhah sathah 

máâninah kâmino lubdha 
ebhir hinã vrajanti yat 


E yam-—nas ruas da cidade; na—não; vrajanti—passam; adharmis- 


Ih—pessoas irreligiosas; khalah—pessoas invejosas; bhiita-druhah— 
violentas com outras entidades vivas; Sathâh—trapaceiros; 
lâninah—que buscam falso prestígio; kâminah-—luxuriosos; lub- 
lhah—cobiçosos; ebhih-—esses; hinah—completamente desprovidos 
 vrajanti—caminham; yat—na rua. 


TRADUÇÃO 
Nenhuma pessoa pecaminosa, invejosa, violenta com outras enti- 
les vivas, ardilosa, falsamente orgulhosa, luxuriosa ou avara tinha 
issão de entrar naquela cidade, cujos habitantes eram todos 
rovidos desses defeitos. 


VERSO 23 


a ani a aeda- 

AR: amaa à gra | 
amia sus TE 

at agaa ARTT RRI 


tām deva-dhānīmı sa varūthinī-patir 
bahih samantad rurudhe prtanyayā 
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acarya-dattarh jalajam mahã-svanam 
dadhmau prayuñijan bhayam indra-yositáam 


1am—aquele; deva-dhantm—lugar onde Indra vivia; sah—ele (Bali 
Maharaja); varithint-patih—o' comandante dos soldados; bahih= 
fora de; samantat—de todos os lados; rurudhe—atacado; prtanyayd— 
pelos soldados; acarya-dattam—dado por Sukracarya; jala-jam—0 
búzio; maha-svanam—um som alto; dadhmau—produziu; prayuñ- 
Jan—criando; bhayam=—medo; indra-yositam—em todas as damas 
protegidas por Indra: 


TRADUÇÃO 
Bali Mahárája, que era comandante de inúmeros soldados, reuniu-os 
fora dessa morada de Indra e atacou-a de todos os lado: 
o búzio que lhe fora dado por seu mestre espiritual, 
criando assim uma situação assustadora para as mulheres protegi- 
das por Indra. 





VERSO 24 


mainaa S Tg | 
estam gega gia 


maghaváms tam abhipretya 
baleh paramam udyamam 
sarva-deva-ganopeto 
gurum etad uvāca ha 


maghavān—lndra; tam—a situação; abhipretya—compreendendo; 
baleh—de Bali Maharaja; paramam udyamam—grande entusiasmo; 
sarva-deva-gana—por todos os semideuses; upetah—acompanhado; 
gurum-—ao mestre espiritual; etat—as seguintes palavras; uvaca— 
disse; ha—na verdade. 


TRADUCAO 
Vendo o enérgico esforco de Bali Maharája e compreendendo 
suas intencóes, o rei Indra, juntamente com os outros semideuses, 
aproximou-se do seu mestre espiritual, Brhaspati, e falou-lhe as se- 
guintes palavras. 
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VERSO 25 


a quad: f: | 
aña A RARO RA 


bhagavann udyamo bhúyan 
baler nah púrva-vairinah 

avisahyam imam manye 
kenástt tejasorjitah 





bhagavan—ó meu senhor; udyamah—entusiasmo; bhiyan—grande; 
leh—de Bali Maháraja; nah—nosso; parva-vairinah—antigo ini- 





igo; avisahyam-— insuportável; imam-—isto; manye—penso; kena— 


quem; àsit-—obtido; tejasa-—poder; úrjitah-—alcançado. 


TRADUÇÃO 
Meu senhor, nosso velho inimigo, Bali Maharája, agora ganhou 
o entusiasmo, e obteve poder tão espantoso que julgamos ser 
ez impossível resistirmos ao seu ataque. 


VERSO 26 


dr aaa 
fifa quai feia fem au 
e aa: ARANA NE 


nainam kascit kuto vapi 
prativyodhum adhisvarah 

pibann iva mukhenedam 
lihann iva diso dasa 

dahann iva diso drebhih 
samvartágnir ivotthitah 


na—náo; enam—este cortejo; kascit—pessoa alguma; kutah—de 
le alguma; va-api—ou; prativvodhum—de contra-atacar; adhis- 
'ah—capaz; piban iva—como se estivesse bebendo; mukhena— 
im a boca; idam—este (mundo); lihan iva-—como se estivesse lam- 
Ido; disah dasa—todas as dez direções; dahan iva—como se esti- 
queimando; disah-—todas as direções; drgbhih-—com seus olhos; 
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sarvarta-agnih—o fogo conhecido como samvarta; iva—como; ut 
thitah—acabou de surgir. 


TRADUÇÃO 
Em parte alguma, ninguém pode fazer frente a este cortejo mili- 
tar de Bali. Até parece que Bali está tentando sorver todo o Universo 
com sua boca, lamber as dez direções com sua língua, e atear fogo 
a todos os quadrantes com seus olhos. Na verdade, ele surgiu como 
o fogo aniquilador conhecido como samvartaka. 


VERSO 27 


ak emo quis afim: 
mts dd A A Carga: IR 


brahi karanam etasya 
durdharsatvasya mad-ripoh 

ojahsaho balam tejo 
yataetat samudyamah 


brahi—por favor, informaznos; karanam—a causa; etasya—de 
tudo isto; durdharsatvasya—da impetuosidade; mat-ripoh—do meu 
inimigo; ojah—poder; sahah—energia; balam—+orca; tejah—influén- 
cia; yatah—de onde; etat-—tudo isso; samudyamah-=determinação, 





TRADUÇÃO 
Por favor, dize-me qual a causa da força, determinação, influência 
e vitória de Bali Mahãraja? Como ele conseguiu tanto entusiasmo? 


VERSO 28 


AGRA 
SÉ ASA T | 
farma A RR NR 
$ri-gurur uváca 


janami maghavañ chatror 
unnater asya kãranam 
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sisyayopabhrtam tejo 
bhrgubhir brahma-vadibhih 


Sr-guruh uvaca—Brhaspati disse; janami—conheco; maghavan— 


Ó Indra; satroh—do inimigo; unnateh—da elevação; asya—dele; 


Iranam—a causa; Sispaya—ao discípulo; upabhrtam—dado; tejah 





poder; bhrgubhih—pelos descendentes de Bhrgu;  brahma-vadi- 


lih—brãhmanas todo-poderosos. 


TRADUÇÃO 
Brhaspati, o mestre espiritual dos semideuses, 





: Ó Indra, co- 


nheço o motivo por que teu inimigo tornou-se tão poderoso, Os 


hmanas descendentes de Bhrgu Muni, tendo sido bem tratados 
Bali Maháraja, seu discípulo, dotaram-no com esse poder extra- 
dinário. 


SIGNIFICADO 

Brhaspati, o mestre espiritual dos semideuses, informou a Indra: 
elos métodos corriqueiros, Bali e suas forgas náo conseguiriam 
ançar todo esse poder, mas parece que os brâhmanas descenden- 

es de Bhrgu Muni, ficando satisfeitos com Bali Maharája, dotaram-no 
esse poder espiritual.””. Em outras palavras, Brhaspati infor- 

a Indra que o poder de Bali Maháraja náo procedia dele mesmo, 

as do seu nobre guru, Sukracárya. Em nossas orações diárias, can- 
imos: yasya prasadad bhagavat-prasado yasyáprasadán na gatih 
o “pi. Através do prazer do mestre-espiritual, obtém-se poder ex- 
ordinário, especialmente no que se refere ao avanço espiritual. 
bênçãos do mestre espiritual são mais poderosas do que o esforço 





que alguém pessoalmente empreende ao tentar conseguir esse avanço. 


ottama dàsa Thakura; portanto, diz: 


guru-mukha-padma-vakya, cittete kariya aikyas 
ára.ná kariha mane/asa 


specialmente para o avanço espiritual, deve-se executar a ordem ge- 
juína do mestre espiritual. Então, através do sistema paramparã, 

se obter o poder espiritual original, proveniente da Suprema 
ersonalidade de Deus (evarn parampara-praptam imam rajarsayo 
duh). 
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VERSO 29 


Arras AA] 
aa aaa aaa 
FAR ASA ARAÑA. | 


ATA YE AGA AA RS 


ojasvinam balim jetum 
na samartho' *sti kascana 
bhavad-vidho bhavân vâpi 
varjayitvesvarar harim 


vijesyati na ko "py ena 

brahma-tejah-samedhitam 

| nãsya Saktah purah sthâtum 
| krtântasya yathã janãh 


ojasvinam—muito poderoso; balim—Bali Maharaja; jetum—de 
| vencer; na—náo; samarthah-—capaz; asti—é; kascana—ninguént; 
bhavat-vidhah—como tu; bhavan—tu próprio; vã api—ou; varjayis 
|) tvã--exceto; ISvaram—o controlador supremo; harim-—a Suprema. 
Personalidade de Deus; vijesyati—derrotará; na—não; kah api-s 
ninguém; enam—a ele (Bali Maháraja); brahma-tejah-samedhitam— 
agora dotado de brahma-tejas, extraordinário poder espiritual; na 
| náo; asya—dele; Saktah—é capaz; purah—diante; sthátum—de permas 
necer; Krta-antasya—de Y amaraja; yatha—como; jandh—as pessoas: 


TRADUÇÃO 

| Nem tu nem teus homens podeis derrotar o poderosíssimo Bali, 

Na verdade, ninguém, a não ser a Suprema Personalidade de Deus, 
| pode vencê-lo, pois agora ele está equipado com o poder espiritual 
| supremo [brahma-tejas]. Assim como ninguém pode colocar-se diante 
| de Yamarája, ninguém pode manter-se diante de Bali Maharaja. 
| 
| 


VERSO 30 


aña qi ad ARE! 
q a siga qa: fa 113011 
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tasmán nilayam utsrjya 
yūyarh sarve tri-vistapam 

yata kalam pratiksanto 
yatah Satror viparyayah 


"tasmat—portanto; nilayam—invisiveis; utsrjya—abandonando; 
poi y! 


im—vós; sarve—todos; tri-vistapam—o reino celestial; yáta— 
a alguma outra parte; kálam—o tempo; pratiksantah—esperando; 
ah —de onde; satroh-—de vosso inimigo; viparyayah—a condicáo 
rsa chegue. 


TRADUÇÃO 


“Portanto, esperando até que a situação de vossos inimigos se torne 


ersa, deveis todos partir deste planeta celestial e ir a outra parte, 
le ninguém vos possa ver. 


VERSO 31 


E 
Aaa aran AAA RA 


esa vipra-balodarkah 
sampraty úrjita-vikramah 

tesâm evâpamânena 
sânubandho vinanksyati 


esah—este (Bali Maharaja); vipra-bala-udarkah—prosperando de- 
jo ao poder bramínico que lhe foi concedido; samprati—no presen- 
momento; úrjita-vikramah-—extremamente poderoso; tesám-—aos 
esmos bráhmanas; eva—na verdade; apamánena—pelo insulto; 
mubandhah—com amigos e assistentes; vinanksyati—será subju- 
do. 


TRADUÇÃO 
Bali Mahárája tornou-se agora extremamente poderoso devido 
bênçãos que lhe foram dadas pelos brâhmanas, porém, quando 
mais tarde insultar os brâhmanas, será subjugado, juntamente 
im seus amigos e assistentes. 
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SIGNIFICADO 

Bali Mahaãraja e Indra eram inimigos. Portanto, quando Brhaspati, 
o mestre espiritual dos semideuses, predisse que Bali Maharaja seria 
subjugado ao insultar os brahmanas por cuja graca ele havia se tor» 
nado tão poderoso, os inimigos de Bali Mahārāja estavam natural- 
mente ansiosos por saberem quando aconteceria aquele momento 
oportuno. Para apaziguar o rei Indra, Brhaspati assegurou-lhe que 
referido momento com certeza viria, pois Brhaspati podia ver que 
no futuro Bali Maharâja desobedeceria às ordens de Sukracarya à 
fim de satisfazer o Senhor Visnu, Vâmanadeva. Evidentemente, para 
avançar em consciência de Krsna, devem-se correr todos os riscos. 
Para satisfazer Vamanadeva, Bali'Mahãraja acabou desafiando as 
ordens: do seu mestre espiritual, Sukracárya. Devido a isto, ele per- 
deriatoda a sua propriedade, porém, em virtude do serviço devocios 
nal ao Senhor, obteria mais do que esperava, e no futuro, no oitavo 
manvantara, voltaria a ocupar o trono de Indra. 


VERSO 32 


vá quant ata! 
fen Afet artim: amengan 


evam sumantritárthas te 
gurunãrthânudarsinã 

hitvã tri-vistapam jagmur 
girvânãh kama-riâpinah 


evam-—assim; su-mantrita--sendo muito bem aconselhados; ar- 
thah—sobre os deveres; te—eles (os semideuses); guruna-—pelo seu 
mestre espiritual; artha-anudarsinã-—cujas instruções eram completas 
mente apropriadas; hitvã-—abandonando; tri-vistapam-—o reino ces 
lestial; jagmuh-—foram; girvânah-—os semideuses; kama-râpinah-s 
que podiam assumir qualquer forma que quisessem. 


TRADUÇÃO 
Sukadeva -Gosvâmi prosseguiu: Os semideuses, tendo recebido 
de Brhaspati esse conselho que era para o próprio benefício deles, 
imediatamente aceitaram suas palavras. Assumindo as formas que 
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jaram, deixaram o reino celestial e dispersaram-se, sem serem 
los pelos demônios. 


SIGNIFICADO 
A palavra kama-riipinah indica que os semideuses, os habitantes 
planetas celestiais, podem assumir qualquer forma que deseja- 
. Portanto, não lhes foi absolutamente difícil passarem desperce- 
los diante dos olhos dos demônios. 


VERSO 33 


Ra fado aña: gl 
area ad fr E 113311 


devesv atha nilinesu 
balir vairocanah purim 
deva-dhánim adhisthaya 
vasarh ninye jagat-trayam 


“¡devesu—todos os semideuses; atha—dessa maneira; nilinesu— 
ido desapareceram; balih—Bali Maharaja; vairocanah—o filho 
Virocana; purim—o reino celestial; deva-dháanim—a residéncia 
semideuses; adhisthaya—aomando posse de; vasam—sob contro- 
ninye—manteve; jagat-trayam—os três mundos. 


TRADUÇÃO 
Quando os semideuses desapareceram, Bali Maharája, o filho de 
irocana, entrou no reino celestial, de onde manteve os três mundos 
seu controle. 





VERSO 34 


d Raaf fa aa: rar: 
ad ARA AAA 112811 


tam visva-jayinam Sisyam 
bhrgavah sisya-vatsalah 

satena hayamedhanam 
anuvratam ayájayan 
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tam—a ele (Bali: Maharaja); visva-jayinam—o' conquistador de 
todo o Universo; sisyam—porque ele era um discípulo; bhrgavah== 
os brahmanas descendentes de Bhrgu, como Sukracarya; 
lah—estando muito satisfeitos com o discípulo; Satena—cem; haya- 
medhanam-—sacrificios conhecidos como asvamedha; anuvratam= 
seguindo a instrugáo dos brahmanas; ayajayan—fizeram executar. 





TRADUÇÃO 
Os brâhmanas descendentes de Bhrgu, estando muito satisfeitos 
com seu discípulo, que havia conquistado todo o Universo, ocupa- 
ram-no em realizar cem sacrifícios asvamedha. 


SIGNIFICADO 

Vimos na disputa entre Mahárája Prthu e Indra que, quando 
Maharaja Prthu quis realizar cem asvamedha-yajrias, Indra tentou im- 
pedi-lo, pois foi devido a esses grandes sacrifícios que Indra tornou-se 
rei dos céus. Aqui, os brãhmanas descendentes de Bhrgu decidiram 
que, embora estivesse sentado no trono de Indra, Maháraja Bali 
não conseguiria permanecer nessa situação a menos que realizasse 
esses sacrifícios. Portanto, eles aconselharam que Bali Mahãrája reas 
lizasse pelo menos tantos asvamedha-yajñas quanto Indra. A palavra 
ayajayan indica que todos os brahmanas induziram Bali Mahãraja 
a realizar esses sacrifícios. 


VERSO 35 


ARA AAA | 
E a aa a a sgua Nu 


tatas tad-anubhāvena 
bhuvana-traya-visrutâm 

Kirtim diksu vitanvânah 
sa reja udurad iva 


tatah—depois disso; tat-anubhavena—devido ao fato de realizar 
esses grandes sacrifícios; bhuvana-traya—nos três mundos; 
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tâm—festejado; kirtim—reputação; diksu--em todas as direções; 
invanah—espalhando; sah—ele (Bali Mahãraja); reje—tornou- 
refulgente; udurat-—a Lua; iva—como. 


TRADUÇÃO 
Ao realizar esses sacrifícios, Bali Mahãrãja obteve uma grande 
utação em todos os recantos de todos os três mundos. Assim, 
qual a resplandecente Lua no céu, ele brilhou em sua posição. 


VERSO 36 


qua a Prada Rifa | 
afana AÀ ATAT: NAN 


bubhuje ca Sriyam svrddhâm 
dvija-devopalambhitáam 

krta-krtyam ivâtmânam 
manyamáno mahámanah 


bubhuje—desfrutou de; ca—também; sSriyam—opuléncia; su- 
Iham—prosperidade; dvija—dos bráhmanas; deva—em pé de 

Idade com os semideuses; upalambhitâm-—alcançadas devido 
favor; krra-krtyam-—muito satisfeitos com suas atividades; iva— 
sa maneira; ãtmânam-—ele próprio; manyamãânah—pensando; 
jahã-manãh—o magnânimo. 


TRADUÇÃO 
Devido ao favor dos brâhmanas, a grande alma, Bali Maháraja, 
ilgando-se muito satisfeito, tornou-se muito opulento e próspero 
passou a desfrutar do reino. 


SIGNIFICADO 
Os brãhmanas são chamados dvija-deva, e os ksatriyas são pe- 
mente chamados nara-deva. A palavra deva refere-se de fato à 
iprema Personalidade de Deus. Os brãhmanas dão à sociedade hu- 
ana a orientação de que ela procure ser feliz satisfazendo o Senhor 
işnu, e é também com base em seu conselho que os ksatrivas, que 
chamados nara-deva, mantêm a lei e a ordem para que as outras 
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pessoas, a saber, os vaisyas e Súdras, possam seguir apropriadamen» 
te os princípios reguladores. Dessa maneira, as pessoas aos poucos 
elevam-se à consciência de Krsna. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Oitavo 
Canto, Décimo Quinto Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitulado 
“Bali Maharaja conquista os planetas celestiais.** 


CAPÍTULO DEZESSEIS 


Executando 
o processo de adoração payo-vrata 


Como se descreve neste capítulo, porque Aditi, a mãe dos semi- 
ses, estava muito aflita, o seu esposo, Kasyapa Muni, disse-lhe 

que praticasse votos de austeridade para o benefício de seus filhos, 
-Como não se conseguiam ver os semideuses no reino celestial, sua 
de, Aditi, devido ao fato de que sentia saudades deles, estava, 
ito transtornada. Certo dia, passados muitos e muitos anos, o. 
nde sábio Kasyapa emergiu de um transe de meditação e retor- 
ou ao seu asrama. Viu então que o asrama perdera toda a beleza 
que sua esposa estava muito triste; Em todas as partes do asrama, 
ble via sinais de lamentação,. O grande sábio, portanto, perguntou 
sua esposa sobre o bem-estar do asrama e indagou-lhe por que ela 
tão triste. Após deixar Kasyapa. Muni ao par da situação. 

o asrama, Aditi disse-lhe que estava lamentando a ausência de 
s filhos. Foi então que ela lhe pediu que lhe explicasse de que 
eira seus filhos poderiam retornar e ocupar de novo suas posi- 
ções. Ela desejava toda a boa fortuna a-seus filhos. Sensibilizado 
com o pedido de Aditi,: Kasyapa Muni. instruiu-a na filosofia da 
auto-realização, explicando-lhe a diferença entre matéria e espirito 
como não se deixar afetar pelas perdas materiais. Porém, ao per- 

er que Aditi não estava satisfeita nem mesmo depois de ter ouvi- 
essas instruções, aconselhou-a a adorar Vasudeva, Janârdana. 
arantiu-lhe que somente o Senhor-Vasudeva poderia satisfazê-la e 
concretizar todos os seus desejos. Aditi expressou então o seu desejo 
adorar o Senhor Vasudeva, e Prajápati Kasyapa falou-lhe acerca 
um. processo de adoração conhecido como payo-vrata, que leva 
doze dias para ser executado. O Senhor Brahma o havia ensinado 
omo satisfazer o Senhor Krsna através desse processo; daí, ele acon- 
elhou sua esposa a observar esse voto e seus princípios reguladores. 
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VERSO 1 


AA TIA 


w py R anka | 
a fa 2: ragam l? N 


sri-suka uvãca 
evam putresu nastesu 
deva-máãtâditis tada 
hrte tri-vistape daityaih 
paryatapyad anáthavat 


Sri-Sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvámi disse; evam—dessa ma: 
neira; putresu—quando seus filhos; nastesu—desaparecendo de suas 
posigdes; deva-mátá—a máe dos semideuses; aditih—Aditi; tada— 
naquele momento; Arte—porque foi perdido; fri-vistape—o reinó 
do céu; daityaih—pela influência dos demónios; paryatapyat—co* 
meçou a lamentar-se; anátha-vat—como se não tivesse protetor. 





TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi disse: Ó rei, quando os filhos de Aditi, os se- 
mideuses, desapareceram do céu e os demônios ocuparam seus luga- 
res, Aditi começou a lamentar-se, como se não tivesse nenhum protetor, 


VERSO 2 


AAA AAA AAA | 
Read Rar ARAN RI 


ekadã kasyapas tasyã 
asramam bhagavân agãt 

nirutsavam nirânandarm 
samâdher viratas cirãt 


ekadá—certo dia; kasyapah—o grande sábio Kasyapa 'Muni; 
tasyah—de Aditi; asramam-—ao refúgio; bhagavân-—grandemente 
poderoso; agat—foi; 'nirutsavam—sem' entusiasmo; niranandam— 
sem júbilo; samadheh—seu transe; viratah—cessando; cirat—depois 
de um longo tempo. 


O processo de adoração payo-vrata 


TRADUÇÃO 
muitos e muitos dias, o grande e poderoso sábio Kasyapa 
despertou de um transe de meditação e, retornando ao lar, 
que o asrama de Aditi não estava nem jubilante, nem festivo. 


VERSO 3 


a gdi o gaga Aa 
anka qnam PEZEN 


sa patnim dina-vadanâm 
krtasana-parigrahah 

sabhájito yatha-nyayam 
idam āha kurūdvaha 


ih—Kaśyapa Muni; patnīm—à sua esposa; dīna-vadanām—tendo 
rosto seco; krta-āsana-parigrahah—após aceitar um assento; sa- 
jitah—sendo honrado por-Aditi; yathã-nyâyam-—de acordo com 

tempo e o lugar; idam áha—falou da seguinte maneira; kuru- 
aha-—ó Mahaãraja Pariksit, melhor dos Kurus. 


TRADUÇÃO 
Ó melhor dos Kurus, após ser devidamente recebido e acolhido, 
apa Muni sentou-se e dirigiu as seguintes palavras à sua espo- 
Aditi, que estava muito melancólica. 


VERSO 4 


AAA A SAA 
aaa da aaa 1180 


apy abhadramñ na viprânam 
bhadre loke 'dhunagatam 

na dharmasya na lokasya 
mrtyos chandanuvartinah 


api—se; abhadram—infortúnio; na—náo; vipranam—dos brahma- 
3; bhadre—6 gentilissima Aditi; loke—neste mundo; adhuna—no 
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presente momento; 4gatam—adveio; na—náo; dharmasya—dos prin- 
cípios religiosos; na—náo; lokasya—das pessoas em geral; mrtyoh— 
morte; chanda-anuvartinah—que obedecem aos caprichos da morte! 


TRADUÇÃO 
Ó pessoa gentilíssima, fico pensando se acaso acaba de ocorrer 
algo inauspicioso no que diz respeito aos princi) religiosos, aos 
brâhmanas ou às pessoas em geral, que estão sujeitas aos caprichos 
da morte. 





SIGNIFICADO 

Existem deveres prescritos para todos os habitantes deste mundo 
material, especialmente para os brahmanas mas também para as 
pessoas em geral, que estão sujeitas aos caprichos da morte. Kasyapa 
Muni ficou pensando se os princípios reguladores, que se destinam 
ao bem-estar de todos, não haviam sido desobedecidos. Nesta mesma 
linha de raciocinio, ele-continua a fazer perguntas nos próximos 
seis versos. 

VERSO 5 


af agas Par a añ | 
Hara ma AN dl 


api vakusalam kiñicid 
grhesu grha-medhini 

dharmasyarthasya kamasya 
yatra yogo hy ayoginām 


api—estou desejoso de saber; va—ou; akusalam—desventura; 
kificit-—alguma; grhesu—no lar; grha-medhini—ó minha esposa, 
que és apegada à vida familiar; dharmasya—dos princípios religio- 
sos; arthasya—da condição econômica; kamasya-—da satisfação dos 
desejos; yatra—no lar; yogah—o resultado da meditação; hi—na 
verdade; ayoginam-— mesmo daqueles que não são transcendentalistas, 


TRADUÇÃO 

O minha esposa, que és muito apegada à vida familiar, se os prin- 
cípios da religião, do desenvolvimento econômico e da satisfação 
dos sentidos são devidamente seguidos na vida em família, as atividades 
que se executam tornam-se tão boas como as de um transcendentalista, 
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a de saber se houve alguma transgressão e desobediência a 

Es princípios. 

SIGNIFICADO 

Neste verso, Kasyapa-Muni trata a sua esposa Aditi por grha- 
edhini, o que significa “aquela que se satisfaz no gozo dos senti- 
da vida familiar”. De um modo geral, aqueles que estão na vida 
ar buscam o gozo dos sentidos, realizando atividades que lhes 
resultados materiais. Esses grhamedhis têm apenas uma meta 
vida — o gozo dos sentidos. Portanto, afirma-se que yan mai- 
mãdi-grhamedhi-sukham hi tuccham: a vida em família baseia- 
no gozo dos sentidos, e portanto a felicidade obtida dela é muito 
. Todavia, o processo védico é tão: abrangente que, mesmo na 
familiar, podem-se ajustar as atividades de acordo com os prin- 
s reguladores, apresentados: sob a-forma de dharma;, artha, 


ima e moksa. Deve-se ter como meta a liberação, porém, porque 


guém pode da noite para o dia abandonar o gozo dos sentidos, nos 
stras há preceitos que orientam como alguém deve agir para seguir 
princípios de religião, desenvolvimento econômico e gozo dos sen- 


dos. Como se explica no Srimad-Bhágavatam (1.2.9), dharmasya 


Apavargyasya nártho 'rthayo-pakalpate: *“Todos os deveres ocupa- 
onais por certo que destinam-se à obtenção da liberação definitiva. 
is devem-se executá-los em busca de lucros materiais.” Aqueles 
levam vida em família não devem ficar pensando que a religião 
sta-se a melhorar o processo de gozo sensorial dos membros fa- 
iliares. A vida familiar também se destina a dar avanço em com- 





reensáo espiritual, através do qual alguém pode finalmente libertar-se 


Is garras materiais: Deve-se permanecer na vida familiar com o 
sito de compreender a-meta última da vida (tattva-jijnasã). 
ão, a vida familiar estará em nível de igualdade com a do yogi. 
yapa Muni, portanto, indagou de sua esposa se os princípios 
religião, do desenvolvimento econômico e do gozo dos sentidos 
avam sendo devidamente seguidos em termos dos preceitos sástricos. 
que alguém se desviados preceitos  dos-sastras, o propósito 
vida familiar imediatamente vira uma confusão. 





VERSO 6 
IN ESA FEAR aa | 
Tara A: Reta AURA IR 
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api vátithayo *bhyetya 
kutumbasaktaya tvayã 

grhãd apújita yatah 
pratyutthânena vã kvacit 


api—se; vi—ouy; atithayah—visitantes que vêm sem convite; abhye- 
tya—vindo ao lar; kutumba-asaktaya—que estavas muito apegada 
aos membros familiares; fvaya—por ti; grhat—da casa; apajitah—náo 
sendo bem recebidos; yatah—foram embora; pratyutthanena—levan+ 
tando-te; va--ouy kvacit—às vezes. 


TRADUÇÃO 
Será que, devido ao fato de estares muito apegada aos membros 
de tua família, deixaste de receber devidamente os convidados ines- 
perados, que, portanto, não se sentindo bem recebidos, partiram? 


SIGNIFICADO 

É dever do chefe de família receber visitantes, mesmo que o visi» 
tante seja seu inimigo. Quando o visitante vai ao lar de alguém, ele 
deve recebê-lo devidamente, levantando-se e oferecendo-lhe um as~ 
sento. Prescreve-se que grhe sSatrum api prâptam visvastam akuto- 
bhayam: mesmo quando:o inimigo vem-ao lar de alguém, deve-se 
recebê-lo de tal maneira que o visitante esquega-se de que seu anfi. 
trião é um inimigo. De acordo com a suaposição, a pessoa deve res 
ceber devidamente tódo aquele que acaso venha ao seu lar. Deve-se 
oferecer pelo menos: um assento e um copo d'água para que o visi. 
tante não fique insatisfeito: Kasyapa Muni perguntow'a Aditi se tais 
visitantes, ou atithis, foram desrespeitados. A palavra atithi referes 
se àquele que vem sem convite. 





VERSO 7 


q fa ata a | ! 
ak faa Gente en 


grhesu yesv atithayo 
nãrcitah salilair api 

yadi niryanti te núnam 
pherurãja-grhopamãh 
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| grhesu—no lar; yesu—o qual; atithayah—visitantes náo convida- 
; na—náo; arcitah—bem-vindos; salilaih api—oferecendo-se-Ihes 
'menos um copo d'água; yadi—se; niryanti—eles váo embora; te— 
vida familiar; núnam—na verdade; pheru-raja—de chacais; 

as casas; upamãh—como. 


TRADUÇÃO 
Os lares dos quais os visitantes vão embora porque, ao serem re- 
los, não se lhes ofertou sequer um pouco de água são como 
jueles covis no campo que servem de lares a chacais. 


l 
. SIGNIFICADO 
Num campo, pode haver buracos feitos por serpentes e ratos, 
rém, quando os buracos são enormes, supõe-se que os chacais 
jam ali. Decerto que ninguém se refugia nesses lares. Assim; os 
dos seres humanos onde os atithis, visitantes inesperados, não 
devidamente recebidos são como os lares dos chacais. 


VERSO 8 


seque err a ga efa fi | 
enfiar a ARNO 


apy agnayas tu velayám 
na hutã havisã sati 

tvayodvigna-dhiya bhadre 
prosite mayi karhicit 


api—se; agnayah—fogo; tu—na verdade; velayám—no sacrificio 
fogo; na—náo; hutah—oferecido; havisa—com ght; sati—ó mulher 
ta; tvaya—por ti; udvigna-dhiya—devido a um pouco de ansie- 
le; bhadre—ó mulher auspiciosa; prosite—estava fora de casa; 
1y¡i—quando eu; karhicit—ás vezes. 


, TRADUÇÃO 
“Ó mulher casta e auspiciosa, quando deixei 0 lar e parti rumo a 
tros lugares, acaso estavas com tanta ansiedade que não fizeste 
ões de ghi no fogo? 
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VERSO 9 


TARA aaa: | 
RA RAS 


yat-pújaya kama-dugháan 
yati lokan grhanvitah 

brahmano "gnis ca vai visnoh 
sarva-devátmano mukham 


yat-pújaya—adorando o fogo e os brahmanas; kama-dughan—que 
satisfazem os desejos das pessoas; vati—alguém vai; lokan—ao des- 
tino do sistema planetário superior; grha-anvitah—uma pessoa ape- 
gada à vida em família; brâhmanah-—os brâhmanas; agnih ca-e q 
fogo; vai—na verdade; visnoh—do Senhor Visnu; sarva-deva-atmas 
nah—a alma de todos os semideuses; mukham—a boca: 


TRADUÇÃO 
Adorando o fogo e os brahmanas, um chefe de família pode al- 
cançar a sua desejada meta de residir nos planetas superiores, pois 
o fogo do sacrifício e os brâhmnas devem ser considerados a boca 
do Senhor Visnu, que é a Superalma de todos os semideuses. 


SIGNIFICADO 
De acordo com o sistema védico, um sacrifício de fogo é realizado 
para apresentar oblações de ghi, cereais, frutas, flores e assim por 
diante, para que o Senhor Visnu possa comer e ficar satisfeito. No 
Bhagavad-gitã (9.26), o Senhor diz: 


patram puspam phalam toyam 
yo me bhaktya prayacchati 

tad ahañ bhakty-upahrtam 
asnámi prayatatmanah 


“Se alguém Me oferecer, com amor e devoção, folhas, frutas, flores 
ou água, Eu as aceitarei.”” Portanto, todos esses artigos podem ser 
oferecidos no fogo de sacrifício; eo Senhor Visnu-ficará satisfeito. 
Igualmente, brahmaña-bhojana, alimentar os brahmanas, tambén 
érecomendado, pois, quando os brahmanas comem suntuosos restos! 
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alimentos após os yajfias, esta é outra maneira de o próprio 

r Visnu alimentar-Se. Logo, os princípios védicos recomendam 

, em todos os festivais e cerimônias, façam-se oblações no fogo 
dêem-se suntuosos alimentos para os brâhmanas comerem. Através 
atividades, o chefe de família pode elevar-seaos planetas celes- 

is ou a lugares parecidos, existentes no sistema planetário superior. 








VERSO 10 


aa gra gar nafiafa | 
asa n SRE l? oN 


api sarve kusalinas 
tava putrã manasvini 
laksaye “svastham atmânam 
bhavatyã laksanair aham 


4 api—se; sarve—todos; kusalinah--em plena prosperidade; tava— 
; putrãh—filhos; manasvini-—ó dama magnânima; /aksaye— 

jo; asvastham—intranqúila; atmánam—a mente; bhavatyah—tua; 
sanaih—através dos sintomas; aham—eu. 


TRADUÇÃO 
-Ó dama magnánima, todos os teus filhos estão passando bem? 
Vendo o teu rosto murcho, posso perceber que a tua mente não está 
nquila. Dize-me a razão disto. 


VERSO 11 


NARA 
fat arma sea al 
Paia dd Y zafra NU 


sri-aditir uváca 
bhadrarm dvija-gavãrm brahman 
dharmasyásya janasya ca 
tri-vargasya param ksetram 
grhamedhin grhã ime 
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srraditih uvaca—Srimati Aditi disse; bhadram—toda a boa fortl 
na; dvija-gavám-—dos brahmanas e das vacas; brahman—4 brâhmas 
na; dharmasya asya-—dos princípios religiosos mencionados nos. 
Sastras; janasya—das pessoas em: geral; ca-—e; tri-vargasya—dos 
três processos de elevação (dharma, artha e kama); param-—o supres 
mo; ksetram-—campo; grhamedhin—ó meu esposo, que és apegado 
à vida familiar; grhãh—teu lar; ime—tudo isto. 


TRADUÇÃO 
Aditi disse: Ó méu respeitado esposo brâhmana, tudo está bem 
com os brâhmanas, as vacas, a religião e o bem-estar das outras 
pessoas. Ó mestre do lar, os três princípios dharma, artha e kâma 
prosperam na vida familiar, que, consequentemente, está cheia de 
boa fortuna. 


SIGNIFICADO 

Na vida doméstica, a pessoa pode desenvolver os três princípios 
— religião, desenvolvimento econômico e gozo dos sentidos — de 
acordo com as regras dadas nos sastras, porém, para alcançar a libe 
ração, ela deve abandonar a vida familiar e situar-se na transcenden» 
tal ordem renunciada. Kasyapa Muni não estava na ordem de vidy 
renunciada. Portanto, ora ele é aqui chamado de brahman, ora de 
grhamedhin. Aditi, sua esposa, assegurou-lhe que, quanto à vida 
familiar, tudo estava indo' muito «bem, e que os bráhmanas € as 
vacas estavam sendo honrados e protegidos. Em outras palavras, 
não havia distúrbios; a vida familiar estava progredindo devidamente. 


VERSO 12 


asta agas a: 1 
E E 


agnayo.'tithayo bhrtyá 
bhiksavo ye ca lipsavah 

sarvamh bhagavato brahmann 
anudhyânân na risyati 


agnayah—adorando o fogo; atithayah-—recebendo os visitantesy 
bhrtyah—satisfazendo os servos; bhiksavah-—agradando os pedintes; 
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todos eles que; ca=e; lipsavah-—como eles desejam (são cuida- 
); sarvam—todos eles; bhagavatah-—em ti, meu senhor; brahman— 
brahmana; anudhyanat-—devido ao fato de sempre pensar; na 
ti—nada falta (tudo é feito adequadamente). 





r TRADUÇÃO 
LÓ amado esposo, o fogo, os visitantes, os servos e os pedintes 
todos sendo bem cuidados por mim. Porque sempre penso 
ti, não há possibilidade de que algum dos pricípios religiosos seja 
igenciado. 





VERSO 13 


A g A ra eia TA l 
FLA Cd AA 112311 


ko núme bhagavan kamo 
na sampadyeta mánasah 

yasya bhaván prajadhyaksa 
evam dharmaán prabhásate 


kah—qual; nu—na verdade; me—meu; bhagavan—ó senhor; 
'amah—desejo; na—náo; sampadyeta—pode ser satisfeito; mâna- 
'sah—na minha mente; yasyah—de mim; bhavan—tu próprio; praja- 
'adhyaksah—Prajapati; evam—assim; dharman—principios religio- 
sos; prabhasate—falas. 
1 


TRADUÇÃO 
'Ó meu senhor, como és um Prajâpati e meu instrutor pessoal nos 
princípios da religião, que possibilidade existe de que algum dos 
“meus desejos não seja satisfeito? 


en 
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tavaiva márica manah-Sarirajah 
praja imah sattva-rajas-tamo-jusah 
samo bhaváms tasv asurádisu prabho 
tathapi bhaktambhajate mahesvarah 


tava—teus; eva—na verdade; márica—ó filho de Marici; manah» 
sarira-jah-—nascidos ou do teu corpo ou da tua mente (todos os 
demônios e semideuses); prajah-—nascidos de-ti; imãh-—todos: eles; 
sattva-rajah-tamah-jusah-—contaminados com sattva-guna, rajo- 
guna ou tamo-guna; samah—igual; bhavan—tu; tâsu-com todos 
eles; asura-adisu—comegando com os asuras; prabho—ó meu senhor; 
tathã api—mesmo assim; bhaktam-—em relação aos devotos; bhaja» 
te—encarrega-Se de; maha-isvarah— a Suprema Personalidade de 
Deus, o controlador supremo. 


TRADUÇÃO 
Ó filho de Marici, como és uma grande personalidade, és igual 
com todos os demônios e semideuses, que nascem ou do teu corpo 
ou da tua mente e que possuem alguma das três qualidades — sattva- 
guna, rajo-guna ou tamo-guna. Porém, embora a Suprema Perso- 
nalidade de Deus, o controlador supremo, seja igual com todas às 
entidades vivas, Ele favorece especialmente os devotos. 


SIGNIFICADO 
No Bhagavad-gitã (9.29), o Senhor diz: 


samo "ham sarva-bhútesu 
na me'dvesyo *sti na priyah 
ye bhajanti tu má bhaktya 
mayi te tesu capy aham 


Embora seja igual com todos, a Suprema Personalidade de Deus 
tem especial predileção por aqueles que se ocupam em Seu serviço 
devocional. O Senhor diz que kaunteya pratijânihi na me bhaktah 
pranasyati: “Meu querido filho de Kunti, declara que Meu devoto 
jamais será subjugado.” Em outra passagem, Krsna também diz: 


Xe yathã mam prapadyante 
tâms tathaiva bhajamy aham 


O processo de adoração payo-vrata 


mama vartmânuvartante 
manusyãh partha sarvasah 
(Bg. 4.11) 


verdade, todos estão tentando satisfazer a Suprema Personalidade 
Deus de várias maneiras, porém, de acordo com os métodos com 

jue as pessoas O procuram, o Senhor Supremo concede-lhes diferen- 
bênçãos. Por conseguinte, Aditi dirigiu-se ao seu esposo, dizen- 
lhe que, uma vez que mesmo o controlador supremo favorece 
is devotos e uma vez que Indra, o devotado filho de Kasyapa, es- 
a em apuros, Kasyapa deveria outorgar o-seu favor a Indra. 


VERSO 15 


aura ave À dafaeaa ga | 
card quere ft a: Ln 


tasmãd isa bhajantyã me 
sreyas cintaya suvrata 

hrta-sriyo hrta-sthânân 
sapatnaih pahi nah prabho 


tasmát—portanto; ¡sa—ó poderoso controlador; bhajantyah—de 
lua serva; me—a mim; $reyah—ventura; cintaya—simplesmente con- 
sidera; suvrata—ó pessoa gentilíssima; Arta-sriyah—desprovidos de 
ja a opulência; Arta-sthanan—desprovidos de residência; sapat- 
inaih—pelos competidores; pahi—por favor, protege; nah—a nós; 
ibho—ó meu senhor. 


TRADUÇÃO 
Portanto, gentilíssimo senhor, sê bondoso e favorece tua criada. 
“Acabamos perdendo nossa opulência e residência, que foram arreba- 
por nossos competidores, os demônios. Por favor, protege-nos. 


k SIGNIFICADO 
| Aditi, a mãe-dos semideuses, pediu que Kasyapa Muni-os prote- 
. Quando falamos dos semideuses, isso também inclui a mãe deles. 
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VERSO 16 


Ra a q aan | 
vada ar af adda RN 


parair vivásitã saharm 
magnã vyasana-sâgare 
aisvaryam Srir yasah sthanam 
hrtâni prabalair mama 


paraih-—por nosso inimigo; vivasita—tirados de nossas residências; 
sd—a mesma; aham-—eu; magna—afundada; vyasana-sagare—num 
oceano de problemas; aisvaryam—opuléncia; $rih—beleza; yasah-— 
reputacáo; sthanam—lugar; hrtáni—todos arrebatados; prabalaih— 
muito poderosos; mama—meus. 








TRADUÇÃO 
Os demônios, nossos inimigos assombrosamente poderosos, arres 
bataram nossa beleza, nossa opulência, nossa fama e inclusive nossa 
residência. Na verdade, agora estamos exilados, afundando num 
oceano de problemas. 


VERSO 17 


aa ga: ant aqi aten: À 
a RAR seni fiar gengan ILON 


yathā tāni punah sādho 
prapadyeran mamātmajāh 

tathã vidhehi kalyânar 
dhiyã kalyâna-krttama 


Yathã-—-como; tâni—tudo o que perdemos; punah—novamente; 
sâdho—ó grandiosa pessoa santa; prapadyeran—possa reaver; mama 
minha; ¿tma-jah—progénie (filhos);  tatha—assim; vidhehi—por 
favor, faze; kalyânam— ventura; dhiyã-pela ponderação; kalyânas 
krttama—ó tu, que-és a pessoa mais indicada para agir em prol 
do nosso bem-estar. 


19] O processo de adoração payo-vrata 


TRADUÇÃO 
Ó melhor dos sábios, melhor de todos aqueles que concedem 
ãos auspiciosas, por favor, vê nossa situação e outorga aos 
us filhos as bênçãos pelas quais eles possam reaver o que perderam. 





VERSO 18 


WE SAT 
aras GRE AÑ | 
rr A avalia sera it 


sri-suka uvãca 
evam abhyarthito 'ditya 
kas tām aha smayann iva 
aho máaya-balam visnoh 
sneha-baddham idam jagat 


“o Sri-Sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami disse; evam-—dessa-ma- 
eira; abhyarthitah—sendo solicitado; adityã-—-por -Aditi; kah— 
Kasyapa Muni; tam—a ela; dha-—disse; smayan—sorrindo; iva— 
assim como; aho—ai de mim; maya-balam—a influéncia da energia 
'lusória; visnoh—do Senhor Visnu; sneha-baddham-— influenciado 
por esta afeição; idam-—este; jagat-—mundo inteiro. 


E 





4 TRADUÇÃO 

» Sukadeva Gosvâmi continuou: Ao receber esta solicitação feita 
por Aditi, Kasyapa Muni sorriu discretamente. “Ai de mim," disse 
ele, “quão poderosa é a energia ilusória do Senhor Vispu, através 
da qual o mundo inteiro está atado à afeição pelos filhos!” 

4 SIGNIFICADO 

» Decerto Kasyapa Muni compadecia-se da aflição de sua esposa, 
todavia estava surpreso ao ver como o mundo inteiro está sob a in- 
fluência da afeição. 


VERSO 19 
sa RARA: | 
sa à figa a Ca RS 
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kva deho bhautiko 'natma 
kva cātmā prakrteh parah 

kasya ke pati-putrādyā 
moha eva hi kāranam 


kva—onde está; dehah—este corpo material; bhautikah—feito 
de cinco elementos; andtmáa—náo a alma espiritual; kva—onde está; 
ca—também; dtmá—a alma espiritual; prakrteh—ao mundo mate- 
rial; parah—transcendental; kasya—de quem; ke—que é; pati—espo- 
so; putra-adyah—ou filho e assim por diante; mohah—=ilusáo; eva— 
na verdade; hi—decerto; kdranam—a causa. 





TRADUÇÃO 
Kasyapa Muni prosseguiu: Que é este corpo material, feito de 
cinco elementos? Ele é diferente da alma espiritual. Na verdade, a 
alma espiritual é completamente diferente dos elementos materiais 
que entram na composição do corpo. Porém, devido ao apego cor- 
póreo, alguém é tido como esposo ou filho. Essas relações ilusórias 
são decorrentes de um engano. 


SIGNIFICADO 

Por certo que a alma espiritual (atma ou jiva) é diferente do corpo, 
o qual é uma combinação de'cinco elementos materiais. Este fato 
simples só é compreendido por alguém espiritualmente educado. 
Kasyapa Muni encontrou-se com stia esposa, Aditi, nos planetas ce- 
lestiais, mas o mesmo equívoco estende-se por todo o Universo e 
está também presente aqui na Terra. Existem diferentes graus de en: 
tidades vivas, mas, em maior'ou menor intensidade, todas estão sob 
O influxo do' conceito de vida corpórea. Em outras palavras, todas 
as entidades vivas deste mundo material são mais ou menos despro- 
vidas de educação espiritual. A civilização védica, entretanto, baseia-se 
em educação espiritual, e a educação espiritual é à base especial em 
que'o Bhagavad-gitã foi falado a Arjuna. No começo do Bhagavad» 
gitã, Krsna ensina Arjuna a entender que a alma espiritual é diferente 
do corpo. 





dehino 'smin yathã dehe 
Kkaumãram yauvanam jarã 

tathã dehântara-prâptir 
dhiras tatra na muhyati 


20) O processo de adoração payo-vrata 


Assim como, neste corpo, a alma corporificada seguidamente passa 
da infância à juventude e à velhice, domesmo modo, na hora da 
rte, a alma passa a outro corpo. A alma auto-realizada náo se 
funde com essas mudancas.”” (Bg. 2.13) Infelizmente, esta educa- 
espiritual está inteiramente ausente na civilização humana mo- 

- Ninguém entende seu verdadeiro interesse próprio, que está 
ionado com a alma espiritual, e não com o corpo material. 
jucação significa educação espiritual. Trabalhar arduamente, tendo 
mo base o conceito de vida corpórea, sem nenhuma educação es- 
piritual, é viver como um animal. Nayam deho deha-bhajar nr-loke 
Kkastân kaman arhate vid-bhujam ye (Bhag. 5.5.1). As pessoas estão 
balhando com afinco simplesmente em busca de confortos físicos, 
nenhuma educação no que diz respeito à alma espiritual. Assim, 

elas vivem numa civilização muito arriscada, pois o fato é que a alma 


espiritual terá de transmigrar de um corpo a outro (tatha dehantara- 


iptih). Sem educação espiritual, as pessoas ficam na escura igno- 
Cia, sem saber:o que as aguarda após a aniquilação do-corpo 
ual. Elas estão trabalhando às cegas, e líderes cegos orientam- 
nas. Andhã yathândhair upaniyamanas te “pisa-tantryâm uru-damni 
baddhah (Bhãg. 7.5.31). Quem é tolo não sabe que está totalmente 
cativo da vida material e que, após a morte, a natureza material re- 
servar-lhe-á um determinado corpo, que ele terá de aceitar. Ele des- 
“conhece que, embora neste corpo presente talvez ele seja um homem 
muito importante, poderá em seguida obter um corpo de animal 
ouárvore, devido a suas atividades ignorantes, realizadas nos modos 
da natureza material. Portanto, o movimento da: consciência de 
Krsna está tentando dar a todas as entidades vivas a verdadeira luz 
da existência espiritual; Este movimento não é muito difícil de ser 
entendido, e as pessoas devem tirar proveito dele, pois isso as salvará 
do risco decorrente de uma vida irresponsável. 
p 


VERSO 20 


ga goi aai aag | 
quad a aTe 


upatisthasva purusam 
bhagavantam janardanam 
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sarva-bhúta-guha-vasam 
vasudevam jagad-gurum 


upatisthasva simplesmente tenta adorar; purusam-—a Pessoa Sus 
prema; bhagavantam-—a Personalidade de Deus; janardanam—que 
pode matar todos os inimigos; sarva-bhita-guha-vasam-—vivendo 
no âmago dos corações de todos; vasudevam—Vasudeva, Krsna, 
que é onipenetrante e é o filho de Vasudeva; jagat-gurum—o mestre 
e preceptor espiritual do mundo inteiro. 


TRADUÇÃO 
Minha querida Aditi, ocupa-te em serviço devocional à Suprema 
Personalidade de Deus, que é o mestre de tudo, que pode subjugar 
os inimigos de todos, e que Se senta nos corações de todos. Somente 
esta Pessoa Suprema — Krsna ou Vásudeva — pode conceder todas 
as bênçãos auspiciosas a todos, pois Ele é o mestre espiritual do 
Universo. 


SIGNIFICADO 

Com essas palavras, Kasyapa Muni tentou apaziguar sua esposa, 
Aditi fez seu apelo a seu esposo material. Evidentemente, isto é bom, 
mas na verdade um parente material nada pode fazer em benefício 
de ninguém. Se algo de bom pode ser feito, é feito pela Suprema 
Personalidade de Deus, Vasudeva. Portanto, Kasyapa Muni aconse- 
lhou quesua esposa, Aditi, começasse a adorar o Senhor Vasudeva, 
que está situado nos corações de todos: Ele é amigo de todos e é co» 
nhecido como Janárdana porque pode matar todos os inimigos; 
Existem três modos da natureza material —' bondade, paixão e igno 
rância —, e acima da natureza material, transcendental a esta naturés 
za, há outra existência, chamada suddha-sattva. No mundo material, 
o modo da bondade é considerado o melhor, porém, devido à con- 
taminacáo material, até mesmo 'o modo da bondade, às vezes, é do- 
minado pelos modos da paixão e da ignorância. Mas quando alguém 
transcende a influência competitiva desses modos; se-ocupa em ser- 
viço devocional, eleva-se acima dos três modos da natureza mate- 
rial. Nesta posição transcendental, ele situa-se em consciência pura. 
Sattvarm visuddharm vasudeva-sabditam (Bhãg. 4.3.23). Acima da na- 
tureza material está a posição chamada vasudeva, ou ficar livre da 


20] O processo de-adoração payo-vrata 


taminação material. Somente nesta posição pode alguém perce- 

a Suprema Personalidade de Deus, Vasudeva. Logo;-a condição 

leva satisfaz as nescessidades espirituais. Vasudevah sarvam iti 

mahâãtmã sudurlabhah. Quando alguém compreende Vasudeva, 

Suprema Personalidade de Deus, ele se torna a pessoa mais sublime. 

“-Paramãtma (Vasudeva) está situado nos corações de todos, como 
confirma no Bhagavad-gitã. O Senhor diz: 


tesam satata-yuktânam 
bhajatâm priti-parvakam 

dadâmi buddhi-yogam tam 
yena mám upayânti te 


e 
“Aqueles que, sendo constantemente devotados, adoram-Me com 
“amor, Eu dou a compreensão através da qual eles podem vir a 
Mim.” (Bg. 10.10) 


isvarah sarva-bhiitânam 
hrd-dese 'rjuna tisthati 


“o Senhor Supremo está situado nos corações de todos, ó Arjuna.” 
(Bg. 18.61) 


bhoktâram yajria-tapasam 
sarva-loka-mahesvaram 

suhrdam sarva-bhitânam 
jñatva mám santim rechati 


“Os sábios, conhecendo-Me como o objetivo último de todos os sa- 
erifícios e austeridades, o Senhor Supremo de todos os planetas e se- 
'mideuses e o benfeitor e benquerente de todas as entidades vivas, 
aliviam-se das dores e misérias materiais.” (Bg. 5.29) 

Sempre que alguém estiver perplexo, é bom: que se refugie nos 
pés de lótus de Vasudeva, Krsna, que dará ao devoto a inteligência 
que o ajudará a superar todas as dificuldades e retornar ao lar, re- 
“tornar ao Supremo.-Kasyapa Muni aconselhou sua esposa a buscar 
refúgio nos pés de, lótus de Vasudeva, Krsna, para que todos os 
seus problemas fossem mui facilmente resolvidos. Por isso, Kasyapa 
(Muni era um mestre espiritual ideal. Ele-não era tolo a ponto de 
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apresentar-se como uma grandiosa personalidade, tão excelente como 
Deus. Ele era de fato um guru genuíno porque aconselhou sua esposa 
a buscar abrigo nos pés de lótus de Vasudeva. Aquele que treina 
seu subordinado ou discípulo a adorar Vasudeva é verdadeiramente 
um mestre espiritual genuíno. Com relação a isto, a palavra jagad» 
gurum, é muito importante; Kaśyapa Muni não se declarou falsa» 
mente um jagad-guru, embora de fato o fosse, pois defendeu a causa 
de Vásudeva. Na verdade, Vasudeva é jagad-guru, como se afirma 
claramente aqui (vasudevam jagad-gurum). Aquele que propaga os 
ensinamentos de Vasudeva, o Bhagavad-gitã, está no mesmo nível 
de vasudevarm jagad-gurum. Mas quando alguém não propaga este 
ensinamento — como ele 'é — e apesar disso declara-se jagad-guru, 
simplesmente engana o público. Krsna é jagad-guru, e aquele que, 
em nome de Krsna, transmite o ensinamento de Krsna como ele é; 
pode ser aceito como jagad-guru. Quem inventa suas próprias teorias 
não pode ser aceito; ele torna-se um falso jagad-guru. 


VERSO 21 


a nak A amkana: l 
adn ga nada na 


sa vidhāsyati te kāmān 
harir dinânukampanah 

amoghã bhagavad-bhaktir 
netareti matir mama 


sah—ele (Vásudeva); vidhãsyati—sem dúvida alguma satisfará; 
te—teus; kaman-—desejos; harih—a Suprema Personalidade de 
Deus; dina—com o pobre; anukampanah—muito misericordioso; 
amoghã-—infalível; bhagavat-bhaktih—serviço devocional à Suprema 
Personalidade de Deus; na-—não; itarã—algo diferente de bhagavad» 
bhakti; iti—assim; matih—opinião; mama—minha. 


TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus, que é muito misericordioso 
com os pobres, satisfará todos os teus desejos, pois o serviço devo- 
cional a Ele é infalível. Qualquer outro método diferente do serviço 
devocional é inútil. Esta é a minha opinião. 


'erso 21] O processo de adoração payo-vrata 


SIGNIFICADO 

Existem três classes de homens, «chamados akâma, moksa-kâma 
E sarva-kâma. Aquele que tenta libertar-se deste mundo material 
jama-se moksa-kama, aquele que quer desfrutar intensamente deste 
mundo material chama-se sarva-kâma, e aquele que satisfez todos 
seus desejos e não lhe resta nenhum desejo material chama-se 
Ama. O bhakta não tem desejos. Sarvopadhi-vinirmuktam tat- 
itvena nirmalam. Ele é puro e está livre dos desejos materiais. 
moksa-kami quer alcançar a liberação, imergindo na existência 
do Brahman Supremo, e, devido a esse desejo de imergir na-existên- 
ja do Senhor, ele ainda não é puro. E se até mesmo aqueles que 
jam a liberação são impuros, que dizer então dos karmis, que 

tantos desejos a satisfazer? Entretanto, os Sástras dizem: 


akamah sarva-kamo vã 
moksa-kâma udãra-dhih 

tivrena bhakti-yogena 
yajeta purusam param 


3 


Quer alguém deseje tudo ou nada, ou caso deseje imergir na exis- 
Pência do Senhor, ele só será inteligente se adorar o Senhor Krsna, 
a Suprema Personalidade de Deus, prestando-Lhe transcendental 
serviço amoroso.” (Bhãg. 2.3.10) 

Kasyapa Muni percebeu que a sua esposa, Aditi, tinha alguns de- 
sejos materiais, a saber, o bem-estar dos seus filhos, mesmo assim, 
aconselhou-a a prestar serviço devocional à Suprema Personalidade 
de Deus. Em outras palavras, independentemente do fato de alguém 
ser karmi, jniâni, vogr ou bhakta, todos devem invariavelmente refu- 
giar-se nos pés de lótus de Vasudeva e prestar-Lhe transcendental 
serviço amoroso para que todos os seus desejos sejam devidamente 
satisfeitos. Krsna é dina-anukampana: muito misericordioso para 
com todos. Portanto, se alguém quer satisfazer seus desejos mate- 
Fiais, Krsna vai ajudá-lo. Evidentemente, às vezes, quando o devoto 
é muito sincero, o Senhor, mostrando-lhe favor especial, recusa-Se 
a satisfazer seus desejos materiais e diretamente o abençoa com ser- 
“viço devocional puro e imaculado. No Caitanya-caritâmrta (Madhya 
[22.38-39), afirma-se: 

k 


krsna kahe, —'amã bhaje, mage visaya-sukha 
amrta chadi” visa mãge, —ei bada mirkha 
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ami—vijña, ei múrkhe “visaya? kene diba? 
sva=-caranamrta diya “visaya? bhulaiba 


**Krsna diz: “Se alguém se ocupa em Meu transcendental serviço 
amoroso mas ao mesmo tempo quer como opulências o gozo mate- 
rial, ele é muitíssimo: tolo. Na verdade, ele assemelha-se à pessoa 
que rejeita a ambrosia para beber veneno. Como sou muito inteli- 
gente, por que deveria dar prosperidade material a esse tolo? Muito 
pelo contrário, fá-lo-ei tomar o néctar do refúgio de Meus pés de 
lótus para que, só assim, ele se esqueça do gozo material ilusório.”*! 
Se um devoto mantém algum desejo material e ao mesmo tempo 
mui sinceramente deseja ocupar-se aos pés de lótus-de Krsna, Krsna 
pode diretamente dar-lhe serviço devocional imaculado: e tirar-lhe 
todos os seus desejos e posses materiais. Este favor especial o Senhor 
presta aos devotos. Caso contrário, se alguém adota o serviço devo- 
cional a Krsna mas ainda procura satisfazer desejos materiais, ele, 
a exemplo de Dhruva Maharája, pode livrar-se de todos os desejos 
materiais, mas isso pode levar algum tempo. Entretanto, se um de- 
voto muito sincero quer somente os pés de lótus de Krsna, Krsna di- 


retamente, dá-lhe a posição de suddha-bhakti, serviço devocional 
imaculado. 


VERSO 22 


mafia 
a RARA MA, | 
EE UN 


Sri-aditir uváca 
kenaham vidhina brahmann 
upasthásye jagat-patim 

vathã me satya-sankalpo 
vidadhyat sa manoratham 


Srraditih. uvaca—Srimati Aditi comecou a orar; kena—pelos 
quais; aham—eu; vidhina—pelos princípios reguladores; brahman— 
bráhmana; upasthasye—possa satisfazer; jagat-patim—o Senhor do 
Universo, Jagannátha; yatha=pelos quais; me—meus; satya-sañ- 
kalpah—desejos realmente possam ser satisfeitos; vidadhyat—possa 
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satisfazer; sah—Ele (o Senhor Supremo); manoratham-—ambições 
ou desejos. 1 
TRADUÇÃO 

Srimaú Aditi disse; Ó bráhmana, fala-me dos princípios regulado- 
res pelos quais posso adorar o supremo mestre do mundo para que 
“o Senhor fique satisfeito comigo e satisfaça todos os meus desejos. 
' SIGNIFICADO 

Está dito: “O homem propõe e Deus dispõe.” Portanto, alguém 
pode desejar muitas coisas, porém, a menos que sejam satisfeitos 
pela Suprema Personalidade de Deus, esses desejos náo podem: ser 
concretizados. A satisfacio dos desejos chama-se satya-sañkalpa. 
Aqui, o termo satya-sañkalpa é muito importante. Aditi deixou-se 
ficar à misericórdia de seu esposo esperando suas orientações pelas 
“quais pudesse adorar a Suprema Personalidade de Deus de-modo 
“que todos os seus desejos fossem satisfeitos. O discípulo deve pri- 
“meiramente tomar a resolução de que quer adorar o Senhor Supremo, 
“e depois-o mestre espiritual lhe dará orientações corretas. Ninguém 
pode dar ordens ao mestre espiritual, assim como um paciente não 
pode exigir que o médico lhe prescreva um certo tipo de remédio. 
É neste ponto que começa a adoração à Suprema Personalidade de 
Deus. Como se confirma no Bhagavad-gitã (7.16): 





catur-vidhã bhajante mam 
janãh sukrtino “rjuna 
¡asur artharthí 
jñant ca bharatarsabha 





“Ó. melhor entre os Bharatas, quatro classes de homens piedosos 
prestam-Me serviço devocional: o aflito, o desejoso de riquezas, o 
inquisitivo eo que busca conhecer o Absoluto.” Aditi era ärta, 
“uma pessoa aflita. Ela estava muito abalada porque seus'filhos, os 
semideuses, foram despojados de tudo. Assim, sob'a orientação de 
seu esposo, Kasyapa Muni, ela queria refugiar-se na Suprema Perso- 
nalidade de Deus. 
VERSO 23 


aa frade fis aqua | 
IEA a fra e gas IR 
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âdisa tvarh dvija-srestha 
vidhirh tad-upadhãvanam 

asu tusyati me devah 
sidantyah saha putrakaih 





adisa—por favor, instrui-me; tvam-—ó meu esposo; dvija-Srestha= 
ó melhor dos brahmanas; vidhim—os princípios reguladores; tat—o 
Senhor; upadhávanam—o processo de adorar; a4$u—mui brevemen- 
te; tusyati—fique satisfeito; me—comigo; devah—o Senhor; sidan- 
tyâh—agora: lamentando-me; saha—com; putrakaih—todos “os 
meus filhos, os semideuses. 


TRADUÇÃO 
Ó melhor dos brahmanas, por favor, instrui-me no método per- 
feito de adorar a Suprema Personalidade de Deus em serviço de- 
vocional, pelo qual o Senhor possa rapidamente ficar satisfeito 
comigo e salvar-me, juntamente com meus filhos, desta perigosíssi- 
ma situação, 


SIGNIFICADO 

Às vezes, homens menos inteligentes perguntam se alguém deve 
aproximar-se de um guru para:ser instruído em serviço devocional 
e obter avanço espiritual: A resposta é dada aqui — na verdade, 
não somente aqui, como também no Bhagavad-gitã, onde Arjuna 
aceitou Krsna como seu guru (Sispas te *hari Sadhi mara tvam prapan- 
nam). Os Vedas também ensinam que tad-vijñánartham sa gurum 
evabhigacchet: se alguém se interessa seriamente em avançar na vida 
espiritual, deve aceitar a'orientação perfeita do guru. O Senhor diz 
que deve-se adorar o ãcarya, que é o representante da Suprema Per- 
sonalidade de Deus (acaryarn mam vijânivãt): Deve-se entender isso 
de uma vez por todas. No Caitanya-caritâmrta, afirma-se que o guru 
é a manifestação da Suprema Personalidade de Deus. Portanto, de 
acordo com toda a evidência dada pelos sastras e pélo comporta- 
mento prático dos devotos, deve-se aceitar o guru. Aditi aceitou o 
seu esposo como seu guru, que então a orientaria em.como avançar 
em consciência espiritual e serviço devocional, adorando o Senhor 
Supremo. 
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VERSO 24 


RRA SA 
UIA M: INRA TAT: | 
ed Ra ad Faaa NRI 


śrī-kaśyapa uvāca 
etan me bhagaván prstah 
prajã-kâmasya padmajah 
ad aha te pravaksyâmi 
vratam kesava-tosanam 


Srrkasyapah uvaca—Kasyapa Muni disse; etfat—isto; me—por 
mim; bhagavan—o poderosíssimo; prstah—quando foi solicitado; 
'praja-kamasya—desejando progénie; padma-jah—Senhor Brahma, 
“que nasceu de uma flor de lótus; yaf—tudo o que; 4ha—ele disse; 
te—a ti; pravaksyami—explicarei; vratam—em forma de adoracáo; 
Kesava-tosanam—com a qual Kesava, a Suprema Personalidade de 
Deus, fica satisfeito. 


TRADUÇÃO 
“Sm Kasyapa Muni disse: Quando desejei progênie, formulei per- 
guntas ao Senhor Brahmã, aquele que nasceu de uma flor de lótus, 
“Agora, passarei a explicar-te o mesmo processo que o Senhor Brahmã 
me ensinou, com o qual Kesava, a Suprema Personalidade de Deus, 
fica satisfeito. 


SIGNIFICADO 
“Aqui, o processo de seviço devocional continua sendo explicado. 
Kasyapa Muni quis ensinar a Aditi o mesmo: método de satisfazer 
a Suprema: Personalidade de Deus que lhe: fora recomendado por 
Brahma. Isto é louvável. O guru não inventa um novo processo para 
ensiná-lo ao seu discípulo. O discípulo recebe do guru um processo 
autorizado que o guru recebeu do seu próprio guru. Este sistema 
chama-se sucessão discipular (evarh paramparã-prâptarh imam rajar- 
sayo viduh). Este é o método védico genuíno através do qual re- 
¡cebe-se o processo de serviço devocional, com o qual a Suprema 
Personalidade de Deus fica satisfeito. Portanto, aproximar-se de 
um guru, ou mestre espiritual genuíno, é essencial. O mestre espiritual 
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genuíno é aquele que recebeu a misericórdia do seu guru, que, por 
sua vez, é genuíno porque recebeu a misericórdia do seu guru. Isto 
se chama sistema parampara. A menos que alguém siga esse siste- 
ma paramparã, o mantra que recebe será cantado em vão. Hoje 
em dia, existem muitos gurus tratantes que inventam seus mantras 
como processo de avanço material, e não de avanço espiritual. Con- 
tudo, o mantra não pode ser exitoso se for inventado. Os mantras 
e o processo de serviço devocional têm poder especial, contanto que 
sejam recebidos da pessoa autorizada. 


VERSO 25 


RARAS TÀ ETE TATI 
ARA AA: RA 


phãlgunasyâmale pakse 
dvadasaham payo-vratam 

arcayed aravindaksam 
bhaktyã paramayânvitah 


phalgunasya—do mês de phalguna (fevereiro e março); amale— 
durante a brilhante; pakse—quinzena; dvádasa-aham—por doze 
dias, terminando em Dvadasi, o dia após Ekadasi; payah-vratam-= 
aceitando o voto de beber apenas leite; arcayet—deve-se adorar; ara- 
vinda-aksam-—a Suprema Personalidade de Deus de olhos de lótus; 
bhaktyã-—com devoção; paramayã-—imaculada; anvitah—=sobrecar- 
regado. 

TRADUÇÃO 

Na quinzena da lua cheia do mês de phálguna (fevereiro e março), 
durante doze dias, que terminam em Dvadasi, deve-se seguir o voto 
de subsistir somente de leite e, com toda a devoção, deve-se adorar 
a Suprema Personalidade de Deus de olhos de lótus. 


SIGNIFICADO 
Adorar o Supremo Senhor Visnu com devoção significa seguir 
arcana-márga. 


Sravanam kirtanam visnoh 
smaranam pada-sevanam 


O processo de adoração payo-vrata 


arcanarh vandanarm dasyam 

e sakhyam atma-nivedanam 
Deve-se instalar a Deidade do Senhor Visnu ou Krsna e adorá-lO 
(com esmero, vestindo-O, decorando-O com guirlandas'de flores e 
'Oferecendo-Lhe toda classe de frutas, flores e alimentos cozidos, 
bem preparados com ghí, açúcar e cereais. Deve-se também ofere- 
cer uma chama, incenso e assim por diante, enquanto se toca o sino, 
conforme está prescrito. Chama-se a isto adoração ao Senhor. Reco- 
'menda-se aqui que se deve seguir o voto segundo o qual a pessoa 
subsiste bebendo apenas leite. Chama-se a isto payo-vrata. Assim 
como normalmente realizamos serviço devocional em Ekadasi não 
comendo cereais, recomenda-se também que em Dvadasi consuma-se 
apenas leite. Payo-vrata e serviço devocional arcana ao Senhor Su- 
premo devem ser realizados em atitude devocional pura (bhaktyã). 
Sem bhakti, ninguém pode adorar a Suprema Personalidade de 

. Bhaktyã mâm abhijânati yavân yas casmi tattvatah: Se alguém 

conhecer a Suprema Personalidade de Deus e ficar diretamen- 
te vinculado a Ele, sabendo o que Ele deseja comer e como Ele fica 
satisfeito, deve adotar o processo de bhakti. Como também se reco- 
'menda aqui, bhaktya paramayanvitah: a pessoa deve estar sobrecar- 
regada de servigo devocional imaculado. 


VERSO 26 


rara aaa! 
a a ddr aa RAN 


snayat kroda-vidirnaya 
yadi labhyeta vai srotasy 
etam mantram udirayet 


sintvalyam—no dia da lua nova; mrdá—com lama; dlipya—untan- 
do o corpo; snãyãt—a pessoa deve banhar-se; kroda-vidirnayã-—es- 
cavada pela presa de um javali; yadi—se; labhyeta-—for disponível; 
Wvai-—na verdade; srotasi—na água corrente de um rio; etam mantram— 
este mantra; udirayet—ela deve cantar. 
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TRADUÇÃO nirvartita—terminados; dtma-niyamah—os deveres diários, tais 
Se alguém puder dispor da lama escavada por um javali, no dia O lavar-se, cantar outros mantras e assim por diante, de acordo 
da lua nova deve untar seu corpo com essa lama e então banhar-se a prática da pessoa; devam-—a Suprema Personalidade de 
na água corrente de um rio. Enquanto se banha, deve cantar o se- s; arcet—ela deve adorar; samāhitah—com plena atenção; ar- 
guinte mantra. im—às Deidades; sthandile—ao altar; sūrye—ao Sol; jale—à 
; vahnau—ao fogo; gurau-—ao mestre espiritual; api—na verdade. 
VERSO 27 
1! \ TRADUÇÃO 
ankaa am: aà | “Em seguida, a pessoa deve realizar seus deveres espirituais diários 
sazià aae ai À IT IRON tão, com muita atenção, oferecer adoração à Deidade da Suprema 
nalidade de Deus, bem como ao altar, ao Sol, à água, ao fogo 
tuam devy âdi-varâhena mestre espiritual. 
rasâyãh sthânam icchatã 
uddhrtâsi namas tubhyam VERSO 29 
papmánam me pranasaya y 
o o SUA MINI 
| tvam—tu; devi—ó máe Terra; adi-varahena—pela Suprema Perso+ ARI qaaa ara 1290 
nalidade de Deus soba: forma de javali; rasayah-—da profundidade 
| do Universo; sthanam—um lugar; icchata—desejando; uddhrta asi— namas tubhyarh bhagavate 
foste erguida; namah tubhyam-—ofereço-te minhas respeitosas reves purusâya mahiyase 
réncias; pãpmânam-—todas as atividades pecaminosas e suas reações; sarva-bhiita-nivasâya 
me—minhas; pranasaya—por favor, desfaze. vasudevaya saksine 
TRADUCAO namah. tubhyam—oferego minhas respeitosas reverências a Vós; 
Ó mãe Terra, foste erguida pela Suprema Personalidade de Deus ravate—à Suprema Personalidade de Deus; purusaya-—a Pessoa 
que assumiu a forma de um javali porque desejavas ter um lugar prema; mahīyase—a melhor de todas as personalidades; sarva- 
onde ficar. Oro que bondosamente extérmines todas as reações de ita-nivasaya-—a pessoa que vive nos corações de todos; vâsude- 
minha vida pecaminosa. Ofereco-te minhas respeitosas reveréncias. ¡—o Senhor que vive em toda parte; sáksine—a testemunha de 
TRADUÇÃO 
VERSO 28 (Ó Suprema Personalidade de Deus, ó maior de todos, que viveis 
e corações de todos e em quem todos vivem! Ó testemunha de 
aña a, aara: | , 6 Vasudeva, suprema pessoa onipenetrante, ofereço-Vos minhas 
aatri afed ad ad aat af Rc itosas reverências! 
nirvartitatma-niyamo VERSO 30 


devam arcet samahitah 
arcayam sthandile súrye 


- AMARA RA ATA T | 
jale vahnau gurāv api y Ta Tua eaaêaA 113011 
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namo 'vyaktãya siksmaya 
pradhána-purusaya ca 

catur-vimséad-guna-jñaya 
guna-sankhyana-hetave 


namah—oferego-Vos minhas respeitosas reveréncias; avyaktaya= 
que jamais sois visto pelos olhos materiais; sdksmaya—transcenden- 
tal; pradhâna-purusâya—a Pessoa Suprema; ca—também; catuh= 
vimhsat—vinte e quatro; guna-jfiãya—o conhecedor dos elementos; 
guna-sankhyâna-—do sistema de sankhya-yoga; hetave—a causa ori. 
ginal. 


TRADUÇÃO 
Ofereço minhas respeitosas reverências a Vós, ó Pessoa Suprema! 
Sendo muito sutil, jamais sois visível aos olhos materiais. Sois o co- 
nhecedor dos vinte e quatro elementos e ò inaugurador do sistema 
de sankhya-yoga. 


SIGNIFICADO 

Catur-vimsad-guna, os vinte e quatro elementos, são os cinco eles 
mentos grosseiros (terra, água, fogo, ar e éter), os três elementos 
sutis (mente, inteligência e falso ego), os dez sentidos (cinco funcio- 
nais/e cinco para adquirir conhecimento), os cincoʻobjetos dossenti- 
dos e a consciência contaminada. Esses são os temas da sânikhya-yoga, 
que foi inaugurada pelo Senhor Kapiladeva. Essa sañkhya-yoga foi 
também apresentada por outro Kapila, que era um ateu, e seu sistema 
não é aceito como fidedigno. 


VERSO 31 


ao A aaa aa 
AE age mara aari 


namo dvissirsne tri-pade 
catuh-Srngãya tantave 

sapta-hastâya yajhiaya 
trayPvidyatmane namah 


32] O processo de adoração payo-vrata 


namah-—ofereço minhas respeitosas reverências a Vós; dvi-Sirsne— 
tendes duas cabeças; fri-pade—que tendes três pernas; catuh- 
-—que tendes quatro chifres; tantave—que expandis; sapta-has- 
¡—que tendes sete máos; yajñaya—ao yajña-purusa, o desfrutador 
remo; trayi—os três modos de cerimônias ritualísticas védicas; 
lyã-âtmane—a Personalidade de Deus, a corporificação de todo 
conhecimento; namah-—ofereço minhas respeitosas reverências a 


ós. 





TRADUÇÃO 

Ofereço minhas respeitosas reverências a Vós, ó Suprema Perso- 
jade de Deus, que tendes duas cabeças [práyaniya e udáyaniyal, 
pernas [savana-trayal, quatro chifres [os quatros Vedas] e sete 
[os sete chandas, tais como o Gáyatri]. Ofereço minhas reve- 
ias a Vós, cujo coração e alma são os três rituais védicos [karma- 
|, jfiâna-kânda e upasana-kânda] e que expandis esses rituais 

a forma de sacrifício. 





VERSO 32 


am Plata GR AS TRA 
ña gata atas MIGRA 


namah siváya rudráya 
namah Sakti-dharaya ca 

sarva-vidyadhipataye 
bhútanám pataye namah 


mamah—oferego minhas respeitosas reveréncias a Vós; Sivaya—a 
ação chamada Senhor Siva; rudraya—a expansáo chamada 
dra; namah-—reverências; sakti-dharâya—o reservatório de todas 
potências; ca—e; sarva-vidyã-adhipataye—o reservatório de todo 
conhecimento; bhútanam—das entidades vivas; pataye—ao mestre 
remo; namah-—ofereço-Vos minhas respeitosas reverências. 


TRADUÇÃO 
minhas respeitosas reveréncias a Vós, Senhor Siva ou 
, que sois o reservatório de todas as potências, o reservatório 
todo o conhecimento e o mestre de todos. 
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SIGNIFICADO 

Faz parte do sistema oferecer reverências às expansões ou encars 
nações do Senhor. O Senhor Siva é a encarnação da ignorância, 
um dos modos da natureza material. 


VERSO 33 


Aa UA ATAN | 
Maa WA ART NRI 


namo hiranyagarbhaya 
prânâya jagad-atmane 

vogaisvarya-sarirâya 
namas te yoga-hetave 


namah-—ofereço minhas respeitosas reverências a Vós; hiranyagars 
bhaya—situado como o Hiranyagarbha de quatro cabeças, Brahmãy 
pranáya—a fonte da vida de todos; jagat-atmane—a Superalma de 
todo o Universo; yoga-aisvarya-Sariraya—cujo corpo é pleno de opu- 
lências e poder místico; namah te—ofereço minhas respeitosas res 
verências a Vós; voga-hetave--o mestre do qual se origina todo q 
poder místico. 


TRADUÇÃO 

Ofereço minhas respeitosas reverências a Vós, que estais situado 
como Hiranyagarbha, a fonte da vida, a Superalma de todas as en 
tidades vivas. Vosso corpo é o manancial da opulência de todo q 
poder místico. Ofereço-Vos minhas respeitosas reverências. 


VERSO 34 


A AGA AA A qa I 
ATA AAA AA RN 


namas ta ádi-deváya 
saksi-bhútaya te namah 
narayanaya rsaye 
narãya haraye namah 


35] O processo de adoracáo payo-vrata 


namah te—ofereco minhas respeitosas reveréncias a Vós; ādi- 
riya—que sois a Personalidade de Deus original; saksi-bhitaya— 

testemunha de tudo nos corações de todos; te—a Vós; namah— 

ereço minhas. respeitosas reverências; nãrãyanãya-—que assumis 
ncarnação de Narãyana; rsaye—o sábio; narãya—a encarnação 
um ser humano; haraye-—-à Suprema: Personalidade de Deus; 
1ah—oferego minhas respeitosas reverências. 





TRADUÇÃO 
Ofereço minhas respeitosas reverências a Vós, que sois a persona- 
ide de Deus original, a testemunha presente nos corações de todos 
a encarnação de Nara-Naárayana Rsi sob a forma de um ser huma- 
|. Ó Personalidade de Deus, ofereço-Vos minhas respeitosas reve- 


VERSO 35 


aut Aaa gsm | 
Saa a ata ad NIMI 


namo marakata-syâma- 
vapuse “dhigata-Sriye 

kesavaya namas tubhyam 
namas te pita-vasase 


namah—oferego minhas respeitosas reveréncias a Vós; marakata- 

|-vapuse-—cuja tez é negra como a jóia marakata; adhigata-śriye— 

b cujo controle está mãe Laksmi, a deusa da fortuna; kesavaya— 

hor Kesava, que matou o demônio Kesi; namah tubhyam—ofe- 

o-Vos minhas respeitosas reverências; namah te—volto a oferecer 

jas respeitosas reverências a Vós; pita-vâsase—cuja roupa é 
ela. 


TRADUÇÃO 
Meu Senhor, ofereço minhas respeitosas reverências a Vós, que 
vestido com roupas amarelas, cuja tonalidade do corpo as- 
ha-se à jóia marakata, e que exerceis pleno controle sobre a 
da fortuna. Ó meu Senhor Kesava, ofereço-Vos minhas res- 
losas reveréncias. 
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VERSO 36 TRADUÇÃO 
m e z 'odos os semideuses, bem como a deusa da fortuna, ocupam-se 
a aau: gat aq aaia | n serviço aos Seus pés de lótus. Na verdade, eles veneram a fragrân- 
MA AA dia: qaaa RI desses pés de lótus. Que a Suprema Personalidade de Deus fique 
feito comigo. 
tvam sarva-varadah purhsarh 
varenya varadarsabha VERSO 38 
atas te Sreyase dhirah RR 
pada-renum upásate ARANA AAA I 


AGA q a a 
tvam—NVós; sarva-vara-dah—que podeis dar todas as classes de 
béngáos; pumsam—a todas as entidades vivas; varenya—ó6 adorabl+ etair mantrair hrsikesam 
líssimo; vara-darsabha—ó mais poderoso entre todos aqueles quë ávahana-puraskrtam 
concedem bênçãos; atah—por esta razão; te—Vossos; Sreyase=f arcayec chraddhaya yuktah 
fonte de toda a prosperidade; dhirâh—os mais sóbrios; pada-renum pâdyopasparsanâdibhih 
upáasate—adoram a poeira dos pés de lótus. 








faih mantraih--cantando todos esses mantras; hrsikesam--à Su- 

TRADUÇÃO Personalidade de Deus, o mestre de todos os sentidos; avahana— 

Ó excelso e adorável Senhor, ó melhor entre todos aqueles que ando; puraskrtam-—honrando-O em todos os aspectos; arcayet-—a 
concedem bênçãos, podeis satisfazer os desejos de todos, e portan- ja deve adorar; $raddhaya—com fé é devoção; yuktah-—ocupa- 
to aqueles que são sóbrios, procurando o seu próprio bem-estar, !pâdya-upasparsana-adibhih--com a parafernália de adoração 


adoram a poeira de Vossos pés de lótus. , arghya, etc.). 
VERSO 37 y TRADUÇÃO 
` pa Muni continuou: Cantando todos esses mantras, dando 
amada à Rm: ig aerea: | vindas à Suprema Personalidade de Deus com fé e devoção, e 
= salmo A daa K ndo-Lhe artigos de adoração [tais como padya e arghyal, 
Ea A A T Rs adorar Kesava, Hrsikesa, Krsna, a Suprema Personalidade 
anvavartanta yam devah Deus. 
Sri ca tat-pada-padmayoh VERSO 39 
sprhayanta ivimodam a sa 
bhagaván me prasidatâm afiar TRATA: Nat aaa fa! 
TAN AR: l 
anvavartanta—ocupados em servięĝo devocional; yam—a quem aqua zaanga NI 
devah—todos'os semideuses; srih ca—e a deusa da fortuna; tat-padas 
padmayoh-—dos pés de lótus de Sua Onipoténcia; sprhayantah= arcitva gandha-mályadyaih 


desejando; ¡va—Ñexatamente; amodam-—bem-aventurança celestial: payasã snapayed vibhum 
bhagavan—a Suprema Personalidade de Deus; me—comigo; prastl b vastropavitâbharana- 
datâm-—possa estar satisfeito. + Y padyopasparsanais tatah 
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gandha-dhiipadibhis carced 
dvâdasaksara-vidyaya 


arcitva-—prestando essa adoração; gandha-malya-adyaih-—com in» 
censo, guirlandas de flores, etc.; payasá—com leite; snapayet-— deve: 
banhar; vibhum—o Senhor; vastra—roupa; upavita—cordáo sagra- 
do; abharana—ornamentos; padya=água para lavar os pés de lótus; 
upasparsanaih—tocando; tatah-—depois disso; gandha—fragráncia; 
dhipa—incenso; adibhih—com tudo isso; ca—e; arcet—deve adorar; 
dvadasa-aksara-vidyaya—com' o mantra de doze sílabas. 


TRADUÇÃO 
No começo, o devoto deve cantar o mantra dvadasaksara e oferes 
cer guirlandas de flores, incenso e assim por diante. Após prestar 
essa adoração ao Senhor, deve banhar o Senhor com leite e vestilQ) 
com roupas adequadas, um cordão sagrado e ornamentos. Após 
oferecer água para lavar os pés do Senhor, deve novamente adorar 
o Senhor com flores fragrantes, incenso e outras parafernálias, 


SIGNIFICADO 1 

O mantra dvaâdasaksara é om namo bhagavate vasudevaya. Em 

quanto adora a Deidade, a pessoa deve tocar um sino com sua mão: 
esquerda e oferecer padya, arghya, vastra, gandha, mála, abharana, 
bhtsana e assim por diante. Dessa maneira, ela deve banhar o Senhor 
com leite, vesti-lO e novamente adorá-lO com toda a parafernália. 


VERSO 40 


ad qui dão mea find aR 
aaff: age gal JASAN lgo 


srtam payasi naivedyam 
saly-annam vibhave sati 

sasarpih sagudam dattva 
Jjuhuyan múla-vidyayd 


srtam-—cozido; payasi—no leite; naivedyam-—oferecéndo à Deidade; 
sali-annam-—arroz fino; vibhave—se disponível; sati—dessa maneira; 
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wpih—com ghT (manteiga clarificada); sa-gudam—com melaço; 
ttvá—oferecendo-Lhe; juhuyat—deve fazer oblações no fogo; 
ila-vidyayã-—com o canto do mesmo mantra dvâdasaksara. 


TRADUÇÃO 
“Se alguém tiver condições, deve oferecer à Deidade arroz fino co- 
no leite com manteiga clarificada e melaço. Enquanto canta o 
jo mantra original, ele deve oferecer tudo isso ao fogo. 


VERSO 41 


fatia queer sa area | 
caracas ARA Bt 


niveditam tad-bhaktaya 
dadyad bhuñjita vá svayam 

dattvacamanam arcitvã 
tambúlam ca nivedayet 


niveditam-—esta oferenda de prasâda; tat-bhaktâya-—ao Seu devoto; 
lyat—deve ser oferecida; bhurijita—a pessoa deve comer; vi-—ou; 
tyam—pessoalmente; dattva dcamanam—dando água para lavar 
mãos e a boca; arcitva-—adorando dessa maneira a Deidade; tâm- 
lam—nozes de bétel com especiarias; ca—também; nivedayet— 
oferecer. 


TRADUÇÃO 
e oferecer toda a prasâda a um vaisnava ou oferecer-lhe um 
da prasada e então comer também um pouco. Depois disso, 
e oferecer à Deidade âcamana e em seguida nozes de bétel e depois 
lar a adorar o Senhor. 


VERSO 42 


aama ía a mam 
sel fol qa MART FRAI ILRI 


japed astottara-Satam 
stuvita stutibhih prabhum 
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krtvã pradaksinam bhúmau 
pranamed dandavan muda 


Jjapet—deve murmurar silenciosamente; astottara-Satam—108 vezes; 
stuvita—deve oferecer orações; stutibhih-—mediante várias orações 
de glorificação; prabhum—ao Senhor; krtva-—fazendo depois; pra» 
daksinam—circum-ambulacáo; bhímau—no chão; pranamet-—deve 
oferecer reverências; dandavat-—todo o corpo esticado; muda-—com 
muita satisfação. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, deve silenciosamente murmurar o mantra 108 vezes 
e oferecer orações em glorificação do Senhor. Então, deve circungi= 
rar o Senhor e enfim, com grande deleite e satisfação, oferecer reves 
rências, caindo esticado como uma vara [dandavat]. 


VERSO 43 


ar faia ae agrada aa: | 
GARA ARA aa eN ` 


krtvã Sirasi tac-chesam 

devam udvāsayet tatah y 
dvy-avarán bhojayed vipran 

páyasena yathocitam 


krtva--tocando; Sirasi—na cabeça; tat-Sesam—todos os restos 
(águae flores oferecidas à Deidade); devam-—à Deidade; udvasayet-s 
devem ser jogadas num lugar sagrado; tatah-—depois disso; dvis 
avarán—o mínimo de dois; bhojayet—deve alimentar; vipran—bráh» 
manas; payasena—com arroz doce; yathã-ucitam—conforme q 
merecimento de cada um. 


TRADUCAO 
Após tocar em sua cabeça todas as flores e água oferecidas à Del- 
dade, deve jogá-las num lugar sagrado. Então, deve alimentar pelo 
menos dois bráhmanas com arroz doce. 


O processo de adoração payo-vrata 


VERSOS 44—45 


yaa tama: de: ii amia: | 
aama azai AA ASA neo 
ar aaa ña gafa: | 
A AAA AAA lieu 


bhuñjita tair anujñátah 
sestah Sesam sabhajitaih 

brahmacaãry atha tad-rãtryam 
svo bhite prathame "hani 


snátah Sucir yathoktena 
vidhinã susamâhitah 

payasã snãpayitvârced 
yavad vrata-samápanam 


ñjita—deve tomar a prasada; taih—pelos bráhmanas;.anujña- 
sendo permitido; sa-istah—com amigos e parentes; sesam-=08 
+ sabhajitain—devidamente honrados; brahmacari—cumprir 
bato; atha—evidentemente; tat-ratryam—á noite; $vah:bhítte—no 
da noite, quando chega a manhã; prathame ahani—no primei- 
dia; snatah—banhando-se; $ucih—purificando-se; yatha-uktena— 
o se afirmou antes; vidhinã-—seguindo os princípios reguladores; 
-samahitah—com grande atenção; - payasãä—com. leite; 
itvā—banhando-a"Deidade; arcet—deve oferecer adoração; 
ft-—enquanto; vrata-samâpanam—o período de adoração não 
ver terminado. 


TRADUÇÃO 


Ele deve honrar perfeitamente os brâhmanas respeitáveis que ali- 


tou, e depois de receber sua permissão, deve tomar prasâda 
seus amigos e parentes. Naquela noite, ele deve observar ce- 
jo estrito, e na manhã seguinte, após banhar-se novamente, 
pureza e atenção deve banhar com leite a Deidade de Visnu e 
IA de acordo com os métodos anteriormente descritos em 
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VERSO 46 


vir aade aa odara: | 
Rear mamia AA AN 


payo-bhakso vratam idam 
cared visnv-arcanâdrtah 

púrvavaj juhuyad agnim 
brahmanams capi bhojayet 


payah-bhaksah—alguém: que bebe apenas leite; vratam idam- 
este processo de adorar com um voto; caret--deve executar; visnus 
arcana-âdrtah-—adorando o Senhor Visnu com muita fé e devoção; 
piúrva-vat—como anteriormente prescrito; juhuyat—deve apresentar 
oblações; agnim—no fogo; brâhmanân-—aos brahmanas; ca api-s 
também; bhojayet—deve alimentar. 


TRADUÇÃO 
Adorando o Senhor Visnu com muita fé e devoção e vivendo 
apenas de leite, deve-se cumprir este voto. Também devem-se apres 
sentar oblações ao fogo e alimentar os brâhmanas da maneira antes 
mencionada. 


VERSO 47 


Te EM ARTE NUA 
ON 


evar tv ahar ahah kuryad 
dvâdasaham payo-vratam 

harer aradhanam homam 
arhanam dvija-tarpanam 


evam—dessa maneira; tu--na verdade; ahah ahah-—dia após dia 
kuryãt-—deve executar; dvadasa-aham-— até doze dias; payah-vratamss 
o cumprimento do: vrata conhecido- como payo-vrata;: hareh arde 
dhanam-—adorando a Suprema Personalidade de Deus; homam-s 
executando um sacrifício de fogo; arhanam-—adorando a Deidades 
dvija-tarpanam-—e satisfazendo os brãhmanas, alimentando-os; 04 


O processo de adoração payo-vrata 


TRADUÇÃO 
Dessa maneira, até que se tenham passado doze dias, ele deve 
este payo-vrata, adorando o Senhor todos os dias, executando 
[deveres rotineiros, realizando sacrifícios e alimentando os bráh- 
as. 





VERSO 48 


AAA AAA 
aaa añ ao RI ci 


pratipad-dinam ãrabhya 
yavac chukla=-trayodasim 
brahmacaryam adhah-svapnam 
snãnarh'tri-savanam caret 


'pratipat-dinam—no dia de pratipat; arabhya—comegando; yávat— 
+ Sukla—da quinzena da lua cheia; trayodasim—o décimo tercei- 
dia da lua (o segundo dia após Ekadasi); brahmacaryam—man- 
do completo celibato; adhah-svapnam—deitado no chão; 

jam—banhando-se; tri-savanam-—três vezes (de manhã, de tarde 
noite); caret—deve executar. 


TRADUÇÃO 
partir de pratipat até o décimo terceiro dia da próxima lua cheia 
trayodasi], deve observar completo celibato, dormir no chão, 
jhar-se três vezes ao dia e assim executar o voto. 


VERSO 49 


aaa AMARA 
afa: art RITO: 189 


varjayed asad-àlâpam 
bhogan uccavacáms tatha 

ahirsrah sarva-bhiitânam 
vasudeva-parayanah 
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varjayet—devem-se abandonar; asat-alapam—conversas desneces- Sm a E EE gem: | 
sárias sobre temas materiais; bhogân—gozo dos sentidos; ucca-ava- dia migas aargerafeca, IRI 
cán—superiore inferior; tatha-—bem como; ahimsrah—sem:ter inveja 
sarva-bhúranam—de todas as entidades vivas; vasudeva-parayanahe pijârm ca mahatirh kuryad 





simplesmente sendo um devoto do Senhor Vasudeva. vitta-Sathya-vivarjitah 
È carum nirūpya payasi 
TRADUÇÃO y sipivistaya visnave 
Durante este período, náo se deve falar desnecessariamente de 
temas materiais ou tópicos sobre gozo dos sentidos, não se deve in- sūktena tena puruşam 
vejar absolutamente nenhuma entidade viva, e deve-se ser um devoto £ yajeta susamahitah 











puro e simples do Senhor Vasudeva. naivedyam cátigunavad 
dadyat purusa-tustidam 
VERSO 50 
0 À f ¡pAjam—adoragáo; ca—também; mahatim—muito suntuosa; Ku- 
AAA cs ai qa t—deve-se fazer; vitta-Sathya—mentalidade avara (não gastar 
aurea Afim Afim: ue! eiro suficiente); vivarjitah—abandonando; carum—cereais ofere- 
t no yajña; nirūpya—providenciando adequadamente; payasi— 
trayodasyâm atho visnoh leite; Sipivistâya—à Superalma, que está situada nos corações 
snapanarm pañcakair vibhoh toda entidade viva; visnave—ao Senhor Visnu; súktena—cantan- 
Kkarayec chastra-drstena , o mantra védico conhecido como Purusa-súkta; tena—com isto; 
vidhinã vidhi-kovidaih isam—a Suprema Personalidade de Deus; yajeta-—deve-se adorar; 
mâhitah-—com grande atenção; naivedyam-—alimento oferecido 
trayodasyam—no décimo terceiro dia da lua; atho—depois dissoj Deidade; ca-—e; ati-guna-vat-—preparado com muito requinte, com 
visnoh—do Senhor Visnu; snapanam—banho; pañcakaih—com pañe as variedades de sabores; dadyat—deve-se oferecer; purusa- 
cámrta, cinco substáncias; vibhoho Senhor; karayet—ele deve exes ti-dam —tudo extremamente agradável à Suprema Personalidade 
cutar;sástra-drstena-—prescrito na escritura; vidhinã-=sob princípios Deus. z 
reguladores; vidhi-kovidaih-—assistido por sacerdotes que conheċeni TRADUÇÃO 











os princípios reguladores: j Abandonando o hábito avaro de não gastar dinheiro, deve-se pro- 
iar uma suntuosa adoração à Suprema Personalidade de Deus, 
TRADUÇÃO , que está situado nos corações de todas as entidades vivas 
Depois disso, seguindo as orientações dos Sastras com a ajuda dos grande atenção, deve-se preparar uma oblação de cereais co: 
brâhmanas que conhecem os $ástras, no décimo terceiro dia da lua, em ghi e leite e deve-se cantar o mantra Purusa-súkta. As ofe- 
deve-se banhar o Senhor Visnu com cinco substâncias [leite, iogurte, de alimentos devem ser de vários sabores. Dessa maneira, 
ghi, açúcar e mel]: adorar a Suprema Personalidade de Deus. 


VERSOS 51-52 VERSO 53 
qi a aci gal Aaa | i anm amaer are | 
6 fea ía Rea E ti aqua ad a Ma 
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acaryam jniâna-sampannam sacerdotes. Distribuindo prasâda, devem-se também agradar os 
vastrâbharana-dhenubhih maņas e outros que estiverem presentes. 
tosayed rtvijaś caiva 
tad viddhy ãradhanarh hareh VERSO 55 
acâryam—o mestre espiritual; jfâna-sampannam —muito avança- fai qa area ama il 
do em conhecimento espiritual; vastra-2bharana-dhenubhih—com ANNATE Adama NS% 
roupas, adornos e muitas vacas; tosayet—deve satisfazer; rivi 
Jah—os sacerdotes recomendados pelo mestre espiritual; ca eva- daksinam gurave dadyãd 
bem como; tat viddhi—tentar entender isto; aradhanam-— adoração; rtvigbhyas ca yatharhatah 
hareh—à Suprema Personalidade de Deus. annadyenásva-pakams ca 
prinayet samupâgatân 
TRADUÇÃO 
Ele deve satisfazer o mestre espiritual [acárya], que é muito versa- “daksinâm—alguma contribuição em dinheiro ou ouro; gurave— 
do na literatura védica, e deve satisfazer seus sacerdotes assistentes mestre espiritual; dadyat—deve-se dar; rtvigbhyah ca—e aos sa- 
[conhecidos como hotà, udgatã, adhyaryu e brahma]. Deve satisfa- lotes a servico do mestre espiritual; yatha-arhatah—na medida 
zê-los, oferecendo-lhes roupas, adornos e vacas. Esta é a cerimônia possível; anna-adyena-— distribuindo prasâda; asva-pakan—mesmo 
chamada visnu-Arâdhana, ou adoração ao Senhor Visnu. candálas, pessoas habituadas a comer carne de cachorro; ca— 
bém; prinayet—deve-se agradar; samupâgatân—porque eles se 
VERSO 54 iram para a cerimônia. 
Man ra a JR 1 j 
APA ATANES EN À A TI TARTISI m TRADUÇÃO 
Deve-se satisfazer ao mestre espiritual e aos seus sacerdotes assis- 
bhojayet tān gunavatā ites, dando-lhes roupas, adornos, vacas e também alguma con- 
sad-annena Suci-smite io financeira. E distribuindo prasáda, deve-se satisfazer a 
anyams$ ca brahmanáñ chaktya as pessoas reunidas, incluindo os mais baixos dos homens, os 
ye ca tatra samágatah [comedores de carne de cachorro]. 


bhojayet-—deve-se- distribuir prasâda; tân--a todos eles; gunds $ 

vatā—com alimentos ricos; sat-annena-—com alimentos preparados SIGNIFICADO 
com ghi e leite, que são tidos como muito puros; suci-smite—ó pib» “Como se recomenda aqui, no sistema védico, a prasâda é distri- 
dosíssima senhora; anyân-ca—outros também; brahmanãn—brah» sem discriminação de quem: pode recebê-la. Não importa se 
manas; Saktya—na medida do possível; ye=-todos aqueles que; cade uém é brâhmana, Sudra, vaisya, ksatriya, ou mesmo o mais baixo 
também; tatra—lá (nas cerimônias); samãgatah—reunidos. homens, um candála, deve-se acolhê-lo bem e supri-lo de pra- 
|. Entretanto, quando os candiálas, a classe inferior ou a classe 
TRADUÇÃO ais pobre, estão tomando prasâda, isto não significa que eles se 
ó auspiciosíssima senhora, devem-se realizar todas as cerimônias am Nãrãyana ou Visnu. Narãyana está situado nos corações 
sob a orientação de âcãryas eruditos e devem-se satisfazê-los e aos todos, mas isso não significa que Narayana é um candala ou 
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um homem pobre. A filosofia mayavada que consiste em aceitar 
um homem pobre como Narãyana é o mais invejoso e ateista movi- 
mento na cultura védica. Esta mentalidade deve ser completamente 
abandonada. Todos devem receber a oportunidade de tomar pras 
sãda, mas isso não significa que todos têm o direito de tornar-se 
Naráyana. 


VERSO 56 


EA A AA | 
freada Aara: ug 


bhuktavatsu ca sarvesu 
dinandha-krpanadisu 

visnos tat prinanam vidván 
bhuñjita saha bandhubhih 


bhuktavatsu—após alimentar; ca—também; sarvesu—todos all 
presentes; dina—muito pobres; andha—cegos; krpana—aqueles que 
náo sáo bráhmanas; ádisu—e assim por diante; visnoh—do Senhor 
Visnu, que está situado nos corações de todos; fat—essa (prasada); 
prinanam—satisfazendo; vidván—aquele que entende esta filosofias 
bhuñjita—deve ele próprio tomar prasada; saha-—com; bandhus 
bhih—amigos e parentes. 


TRADUÇÃO 
Deve-se' distribuir visnu-prasada a todos, incluindo “o homem 
pobre, o cego, o não-devoto e o não-brâhmana. Sabendo que 4 
Senhor Visnu fica muito satisfeito quando todos são suntuosamen- 
te alimentados com visnu-prasáda, o realizador do yajña deve então 
tomar prasáda com seus amigos e parentes. 





VERSO 57 


aaa añ aña: 
AA qa RAS llo! 


nrtya-vâditra-gitais ca 
stutibhih svasti-vacakaih 


O processo de adoração payo-vrata 


karayet tat-kathabhis ca 
pújam bhagavato 'nvaham 


nrtya-—dançando; vaditra—batendo o tambor; gitaih-—e cantando; 

também; stutibhih—cantando mantras auspiciosos; svasti-vãca- 

jih—oferecendo orações; kârayet-—deve executar; tat-kathabhih— 

itando o Bhagavatam, o Bhagavad-gitã e escrituras semelhantes; 
'ca—também; pajam—adoragáo; bhagavatah—á Suprema Personali- 
dade de Deus, Visnu; anvaham-—todos os dias (desde pratipat até 
trayodasi). 


TRADUÇÃO 
Todos os dias, desde pratipat até trayodasi, deve-se continuar a 
imônia, ao acompanhamento de dança, canto, bater de tambores, 
to de orações e de mantras muito auspiciosos, e da recitação do 
mad-Bhãgavatam. Dessa maneira, deve-se adorar a Suprema Per- 
jade de Deus. 


VERSO 58 
waada a gemi TA 
Romani aa à agaa lucl 


etat payo-vratam nâma 
purusaradhanam param 

pitamahenabhihitam 
maya te samudâhrtam 


 etat—esta; payah-vratam—cerimónia conhecida como payo-vrata; 
nama—através deste nome; purusa-aradhanam—o processo de adorar 
a Suprema Personalidade de Deus; param-—o melhor; pitamahena— 
pelo meu avô, o Senhor Brahmã; abhihitam—transmitido; mayã— 

r mim; e—a ti; samudáhrtam—descrito com todos os pormenores. 





TRADUCAO 
Esta é a cerimónia ritualística religiosa conhecida como payo-vrata, 
ela qual pode-se adorar a Suprema Personalidade de Deus. Rece- 
esta informação de Brahmã, meu avô, e acabo de descrevê-la com 
lodos os pormenores. 
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VERSO 59 


AAA ARA ra A | 
ITA LEA RA AAA 11M) 


tvarh cânena mahã-bhãge 
samyak cirnena kesavam 

atmana Suddha-bhavena 
niyatatma bhajavyayam 


tvam ca—tu também; anena—por este processo; maha-bhage—4 
pessoa grandemente afortunada; samyak cirnena—devidamente exe- 
cutado; keśavam—ao Senhor Keśava; ātmanā—pela própria pessoa; 
śuddha-bhāvena—num estado mental puro; niyata-atmá—controlan- 
do-se; bhaja—continua adorando; avyayam—a Suprema Personali- 
dade de Deus, que é inexaurível. 





TRADUÇÃO 
Ó afortunadíssima senhora, mantendo tua mente num ânimo fa- 
vorável, executa esse processo de payo-yrata e entáo adora a Suprema 
Personalidade de Deus, Kesava, que é inexaurível. 


VERSO 60 


al re: ff Pa | 
AR A A Rd 11501 


ayam vai sarva-yajñakhyah 
sarva-vratam iti smrtam 

tapah-sáram idam bhadre 
dánam cesvara-tarpanam 


ayam_—isto; vai—na verdade; sarva-yajña—toda espécie de rituais 
e sacrifícios religiosos; akhyah-—chamado; sarva-vratam—todas as 
cerimônias religiosas; iti—assim; smrtam-—compreendido; tapah» 
Sâram—a essência de todas as austeridades; idam—isto: bhadre—á 
boa senhora; dânam-—atos de caridade; ca—e; isvara—a Suprema 
Personalidade de Deus; tarpanam—o processo de satisfazer. 


[Canto 8, Cap. 16 


O processo de adoracáo payo-vrata 


TRADUÇÃO 
+ Este payo-vrata também é conhecido como sarva-yajiia. Em outras 
lavras, realizando este sacrifício, podem-se realizar todos os outros 
ios automaticamente. Ele também é reconhecido como sendo 
¿melhor de todas as cerimônias ritualísticas. Ó gentil senhora, ele 
'a essência de todas as austeridades, e é o processo de dar caridade 
de satisfazer o controlador supremo. 


SIGNIFICADO 
Aradhananam sarvesam visnor aradhanam param. Esta é uma 
irmação que o Senhor Siva dirigiu a Párvati. Adorar o Senhor 
isnu é o processo supremo de adoração. E acabou-se de descrever 
plenamente como o Senhor Visnu é adorado nesta cerimônia payo- 
rata. A meta última da vida é satisfazer o Senhor Visnu através do 


Varnasrama-dharma. Os princípios védicos de quatro varnas e quatro 


Isramas destinam-se à adoração a Visnu (visnur aradhyatre pursam 


anyat tat-tosa-karanam). O movimento da consciência de Krsna 


bém é visnu-aradhanam, ou adoração ao Senhor Visnu, de acordo 
a época. Faz muitíssimo tempo que, nos planetas celestiais, 
apa Muni explicou à sua esposa, Aditi, o método payo-vrata 
avés do qual realiza-se visnu-àradhanam, e inclusive atualmente 
mesmo processo funciona na Terra. Especialmente para esta era 
Kali, o processo aceito pelo movimento da consciência de Krsna 


consiste em abrir centenas e milhares de templos de Visnu (templos 


Radhá-Krsna, Jagannátha, Balaráma, Sitá-Ráma, Gaura-Nitái e 
im por diante). Realizar nesses templos de Visnu a adoração pres- 


grita e com isto adorar o Senhor equipara-se a realizar a cerimônia 


o-vrata aqui recomendada. A cerimônia payo-vrata é realizada 
D primeiro ao décimo terceiro dia da quinzena da lua cheia, porém, 


fem nosso movimento da consciência de Krsna, o Senhor Visnu é 


dorado em todos os templos de acordo com o programa de vinte 
quatro horas em que ocorre a realização de kirtana, o canto do 
nahã-mantra Hare Krsna,'o oferecimento de alimentos saborosos 
O Senhor Visnu e a distribuição desses alimentos aos vaisnavas e 
$ outros. Estas atividades são autorizadas, e se os membros do 
hovimento da consciência de Krsna forem fiéis a esses princípios, 
ançarão o mesmo resultado que é obtido por alguém que observa 
cerimônia payo-vrata. Logo, a essência de todas as atividades aus- 
losas, tais como realizar yajña, fazer caridade, seguir os vratas e 
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submeter-se a austeridades, está incluída no movimento da consciência Abandona todas as variedades de religião e simplesmente rende- 
de Krsna.: Os membros desse movimento devem imediata e sincera» Me a Mim. Eu te libertarei de toda reação pecaminosa. Não temas.” 


mente seguir o processo já recomendado. Evidentemente, o sacrifir JA menos que alguém satisfaça a Suprema Personalidade de Deus 
cio destina-se a satisfazer o Senhor Visniu. Yajhiaih sarnkirtana-prayair acordo como Ele exige, nenhum proveito resultará de qualquer 
Yajanti hi sumedhasah: em Kali-yuga, aqueles que são inteligentes uma de suas ações. 

realizam o sarikirtana-yajria, Todos devem seguir este processo leal» 


e dharmah svanusthitah pumsam 
VERSO: 61 visvaksena-kathasu yah 
notpâdayed yadi ratim 
a AIN: AT A TANTAN | srama Eva Ma RES 
a ai ai ag a gaai 1821 
'As atividades ocupacionais que um homem executa de acordo com 
ta eva niyamah saksat sua própria posição não passam de trabalho excessivo e inútil se 
ta eva ca yamottamáh jão provocam atração pela mensagem da Suprema Personalidade 
tapo dánam vratam yajño E Deus.” (Bhag. 1.2.8) Se alguém não está interessado em satisfazer 
yena tusyaty adhoksajah Senhor Visnu, Vasudeva, todas as suas presumíveis atividades aus- 
i Piciosas são infrutíferas. Moghasã mogha-karmâno mogha-jhânã 
te—ėste é; eva—na verdade; niyamāh—-todos os principios regulas jicetasah: porque essa pessoa está confusa, frustram-se suas esperan- 
dores; saksat—diretamente; te—este é; eva—na verdade; ca—tambénmt , frustram-se suas atividades e frusta-se'o seu conhecimento. Com 
yama-uttamah—o melhor processo de controlar os sentidos; tapah== lagáo a isto, Srila Visvanatha Cakravarti enfatiza que napursakam 
austeridades; danam—caridade; vratam—cumprir votos; yajñah-—sas “anapurnsakenety-adinaikatvam. Ninguém pode igualar o potente e 
crifício; yena-—através deste processo; tusyati-—fica muito satisfeito; 1) impotente. Entre os mãyavâdis modernos, tornou-se moda dizer 
adhoksajah--o Senhor Supremo, que não é percebido pelos senti» tudo o que alguém fizer ou qualquer caminho que ele trilhar 
dos materiais. ão perfeitamente corretos. Mas todas essas são assertivas tolas. 
FAfirma-se aqui francamente que este é o único método para alguém 
TRADUÇÃO ançar o sucesso na vida. ISvara-tarpanarm vinã sarvam eva viphalam. 
Este é o melhor processo para satisfazer a transcendental Suprema menos que o Senhor Visnu esteja satisfeito, todas as atividades 
Personalidade dé Deus, conhecido como Adhoksaja. É o melhor 'piedosas, cerimônias ritualísticas e yajhas realizados por alguém são 
de todos os princípios reguladores, a melhor austeridade, o melhor mero espetáculo e não têm valor algum. Infelizmente, os tolos 
processo de dar caridade, e o melhor processo de sacrifício. jão conhecem o segredo do sucesso. Na te viduh svãrtha-gatim hi 
isnum. Eles ignoram que o verdadeiro interesse próprio culmina 
SIGNIFICADO m satisfazer o Senhor Visnu. 


No Bhagavad-gitã (18.66), o Senhor Supremo diz: ' 


sarva-dharmán parityajya d VERSO 62 


mãm ekam Saranam vraja e ¿OE 
ahari tvarh sarva-papebhyo “ ampi MA Mal ARA | 


moksayisyami ma Sucah í maa 30 araña 1121 
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tasmád etad vrata bhadre 
prayatá Sraddhayácara 

bhagaván paritustas te 
varán asu vidhasyati 


tasmát—portanto; etaí—este; vratam—cumprimento de uma ceri- 
mônia vrata; bhadre—minha querida e gentil senhora; prayatà— 
observando as regras e regulações; Sraddhayã-—com fé; âcara—exe- 
cuta; bhagavân—a Suprema Personalidade de Deus; paritustah—es- 
tando muito satisfeito; te—contigo; varân—bênçãos; asu-—muito 
em breve; vidhãsyati—concederá. 


TRADUÇÃO 
Portanto, minha querida e gentil senhora, segue este voto ritualis- 
tico, observando estritamente os princípios reguladores. Mediante 
este processo, a Pessoa Suprema logo, logo ficará satisfeito contigo 
e concretizará todos os teus desejos. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Oitavo 
Canto, Décimo Sexto Capítulo, do Srimad-Bhágavatam, intitulado 
“Executando o processo de adoração payo-vrata.” 


CAPÍTULO DEZESSETE 


O Senhor Supremo concorda 
em tornar-Se filho de Aditi 


Como se explica neste capítulo, a Suprema Personalidade de 
Deus, ficando muito satisfeito com a cerimônia payo-vrata reali- 
zada por Aditi, apareceu diante dela, manifestando, todas as Suas 
opulências. A pedido dela, o Senhor concordou em tornar-Se seu 
filho. 

h Depois que Aditi realizou a cerimônia payo-vrata durante doze 
dias seguidos, o Senhor, que decerto estava muito satisfeito com 
ela, apareceu diante dela com quatro braços e usando roupas amare- 
las. Logo que viu a Suprema Personalidade de Deus presente diante 
dela, Aditi levantou-se e, com grande amor extático pelo Senhor, 
Caiu ao chão para oferecer-Lhe respeitosas reveréncias. A garganta 
de Aditi estava sufocada devido aos sentimentos extáticos, e todo 
O seu corpo tremia em devoção. Embora quisesse oferecer ao Senhor 
prações adequadas, ela nada conseguia fazer, e por isso ficou silen- 
ciosa por algum tempo. Então, confortando-se com a beleza do 
Senhor, ofereceu-Lhe suas orações. A Suprema Personalidade de 
Deus, a Superalma de todas as entidades vivas, estava muito satis- 
feito com ela, e concordou em tornar-Se seu filho, encarnando como 
expansão plenária. Ele já estava contente com as austeridades de 

yapa Muni, e assim concordou em tornar-Se filho deles e socor- 

os semideuses. Após dar Sua palavra de honra com relação a isto, 

Senhor desapareceu. Seguindo a ordem da Suprema Personalidade 

Deus, Aditi ocupou-se em servir Kasyapa Muni, que, podendo 

através de samādhi que o Senhor estava dentro dele, depositou 
iseu sêmen no ventre de Aditi. O Senhor Brahmã, que é conhecido 
jo Hiranyagarbha, compreendeu que a Suprema Personalidade 

Deus havia entrado no ventre de Aditi. Assim, ofereceu orações 

Senhor. 
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VERSO 1 


a SIS 
qe añ ara aaa + 
E o A 


srisuka uvaca 
ity ukta saditT rajan 
sva-bhartrá kasyapena vai 
any atisthad vratam idam 
dvadasaham atandritã 


sri-sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvâmi disse; iti—assim; uktã— 
sendo aconselhada; sãà—aquela senhora; aditih— Aditi; rãjan—ó rei; 
sva-bhartrá—pelo seu esposo; kasyapena—Kasyapa Muni; vai—na 
verdade; anu—igualmente; atisthat—executou; vratam idam-—esta 
cerimônia ritualística payo-vrata; dvâdasa-aham—por doze dias; atan- 
drità—sem nenhuma indolência. 





TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosyámi disse: Ó rei, depois que recebeu este conse- 
lho de seu esposo, Kasyapa Muni, Aditi, sem nenhuma indoléncia, 
seguiu-lhe estritamente as instruções e, dessa maneira, realizou a ce- 
rimónia ritualística payo-vrata. 





SIGNIFICADO 

Para avançar em qualquer setor, principalmente na vida espiri- 
tual, devem-se seguir estritamente as instruções autênticas do precep- 
tor. Aditi tomou esta atitude. Ela seguiu à risca as instruções de seu 
esposo e guru. Como se confirma nos preceitos védicos: yasya deve 
para bhaktir yathã deve tathã gurau. Deve-se ter fé completa no 
guru, o qual ajuda o discípulo a progredir na vida espiritual. Logo 
que pensa que é independente e não se importa com as instruções 
do mestre espiritual, o discípulo é um fracasso (yasyaprasadan na 
gatih kuto “pi). Aditi seguiu mui estritamente as instruções do seu 
esposo e mestre espiritual, e por isso saiu bem sucedida. 
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VERSOS 2—3 


FAR ERA ALEA | 
aer anar 
Aa TG rafa | 
TR AMA AE AA | R 


cintayanty ekaya buddhya 
mahã-purusam isvaram 
pragrhyendriya-dustasvan 
manasa buddhi-sarathih 


manas caikagrayá buddhya 
bhagavaty akhilâtmani 

vasudeve samâdhaya 
cacára ha payo-vratam 


cintayanti—pensando o tempo todo; ekayá—com sua atenção; 
ldhyá—e inteligénci. 1Uha-purusam—sobre a Suprema Persona- 
le de Deus; ¿$varam—o controlador supremo, o Senhor Visnu; 
pragrhya—controlando por completo; indriya—os sentidos; dusta— 
formidáveis, poderosos; asván—cavalos; manasá—com a mente; 
buddhi-sarathih—com a ajuda da inteligência; o quadrigário; ma- 
nah—a mente; ca—também; eka-agrayã--com toda a atenção; 
buddhyã-—com a inteligência; bhagavati-—à Suprema Personalidade 
de Deus; akhila-atmani—a Alma Suprema, a Superalma de todas 
as entidades vivas; vasudeve—ao Senhor Vásudeva; samadhaya—man- 
tendo plena atengáo; cacara—executou; ha—assim; payah-vratam— 
| cerimônia ritualística conhecida como payo-vrata. 


p 
TRADUÇÃO 
Com a mais completa e indesviável atenção, Aditi pensou na Su- 
a Personalidade de Deus é dessa maneira manteve sob pleno 
controle sua mente e seus sentidos, que pareciam cavalos bravios. 
concentrou sua mente no Senhor Supremo, Vasudeva. Assim, 
realizou a cerimônia ritualística conhecida como payo-vrata. 
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SIGNIFICADO 
Este é o processo de bhakti-yoga. 


sanyabhilasita-$anyam 
Jñana-karmady-anavrtam 
ânukiilyena krsnânu- 
Silanarn bhaktir uttama 


“É com uma atitude favorável e sem desejo de lucro material ou 
ganho através de atividades fruitivas ou especulação filosófica que 
se deve prestar transcendental serviço amoroso ao Supremo Senhor 
Krsna. Isto se chama serviço devocional puro.” A pessoa simples- 
mente deve concentrar-se nos pés de lótus de Vásudeva, Krsna (sa 
vai manah krsna-padãravindayoh). Então, a mente e os sentidos fi- 
carão sob controle, e ela poderá ocupar-se plenamente em serviço 
devocional ao Senhor. O devoto não precisa praticar o sistema de 
hatha-yoga para controlar a mente e os sentidos; sua mente e seus 
sentidos são automaticamente controlados devido ao imaculado ser- 
viço ao Senhor. 
VERSO 4 


qem MATA AAA | 
e V N 


tasyāh prādurabhūt tāta 
bhagavān adi-purusah 

pita-vasas catur-bâhuh 
sankha-cakra-gadã-dharah 


tasyah—diante dela; pradurabhit—apareceu; tata—meu querido 
rei; bhagavân—a Suprema Personalidade de Deus; adi-purusah—a 
pessoa original; pita-vâsãh—vestido com roupas amarelas; catuhs 
bahuh—com quatro braços; Sankha-cakra-gadã-dharah—portando. 
o búzio, o disco, maça e flor de lótus. 


TRADUÇÃO 
Meu querido rei, a original Suprema Personalidade de Deus, ves» 
tido com roupas amarelas e portando em Suas quatro mãos o búzio, 
o disco, maça e lótus, apareceu então diante de Aditi. 
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VERSO 5 


dai a Aa A | 
am gA mA aA REET 


tam netra-gocaram viksya 
sahasotthaya sadaram 

nanâma bhuvi kâyena 
dandavat-priti-vihvala 


tam—a Ele (a Suprema Personalidade de Deus); netra-gocaram— 
vel a seus olhos; viksya—após ver; sahasa—subitamente; utthaya— 
'antando-se; sa-ádaram—com muito respeito; nanáma—ofereceu 
peitosas reverências; bhuvi—no chão; kdyena—com todo o corpo; 

inda-vat—caindo como uma vara; priti-vihvala—quase perplexa 
ido á bem-aventuranca transcendental. 


TRADUÇÃO 
Quando a Suprema Personalidade de Deus tornou-Se visível aos 
lhos de Aditi, ela ficou tão dominada pela bem-aventurança trans- 
dental que imediatamente levantou-se e então prostrou-se ao 
jo e, ao comprido, ofereceu suas respeitosas reverências ao Senhor. 


VERSO 6 


dan rd fa 
AA AMARA | 
TE mii gengas 
CAIEIRAS Sl 


sotthaya baddhanjalir iditum sthita 
notseha ananda-jalâkuleksanã 

babhúva túsnim pulakakulakrtis 
tad-darsanátyutsava-gátra-vepathuh 


sa—ela; utthaya—levantando-se; baddha-añjalih—de máos postas; 
itum-—para adorar o Senhor; sthita-—situada; na utsehe—não pôde 
ir; ananda—da bem-aventurança transcendental; jala—com água; 





| 
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âkula-iksanã—seus olhos estavam cheios; babhiiva—permaneceu; 
tisnim-—silenciosa; pulaka—com arrepio dos pêlos do corpo; ãkula-— 
dominada; dkrtih—sua forma; tat-darsana—vendo o Senhor; ati- 
utsava—com grande prazer; gdfra—seu corpo; vepathuh—comecou 
a tremer. 


TRADUCAO 
De máos postas, Aditi levantou-se silenciosamente, incapaz de 
oferecer orações ao Senhor. Devido à bem-aventurança transcenden- 
tal, lágrimas encheram seus olhos, e os pêlos de seu corpo arrepia- 
ram-se. Porque podia ver a Suprema Personalidade de Deus face a 
face, ela sentia êxtase, e seu corpo tremia. 


VERSO 7 


Sar aaa fra af 
qm m Sof: gear | 
sata om feita am 
A aro 


pritya Sanair gadgadaya gira harim 
tustâva sã devy aditih kuriidvaha 

udviksati sã pibativa caksusã 
ramã-patim yajhia-patim jagat-patim 


pritya—devido ao amor; Sanaih-—repetidas vezes; gadgadayãa-—bal- 
bucian: irá—com a voz; harim—com a Suprema Personalidade 
de Deus; tustava—satisfeita; sd—ela; devi—a semideusa; aditih— 
Aditi; kuru-udvaha—6 Maháaraja Pariksit; udviksati—enquanto olha- 
va fixamente; sa—ela; pibatí iva—parecia como se estivesse bebendo; 
caksusá—com os olhos; rama-patim—ao Senhor, o esposo da deusa 
da fortuna; yajña-patim—ao Senhor, o desfrutador de todas as ceri- 
mônias sacrificatórias; jagat-patim—o mestre e Senhor de todo o 
Universo. 





hi TRADUÇÃO 
'Ó Maharaja Pariksit, com a voz balbuciante e com muito amor, 
a semideusa Aditi começou então a oferecer suas orações à Suprema 
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nalidade de Deus. Tinha-se a impressão de que ela queria 

com seus olhos o Senhor Supremo, que é o esposo da deusa 

fortuna, o desfrutador de todas as cerimônias sacrificatórias, e 
mestre e Senhor de todo o Universo. 


SIGNIFICADO 

PApós cumprir o payo-vrata, Aditi estava certa de que o Senhor 
era diante dela como Ramã-pati, o esposo de toda-a boa for- 
, SÓ para oferecer todas as opulências a seus filhos. Ela realiza- 
o yajria de payo-vrata sob a direção de seu esposo, Kasyapa, e 
nto pensava no Senhor como Yajfia-pati, Ela estava inteiramente 
itisfeita de ver o mestre e Senhor de todo o Universo apresentar- 

diante dela para satisfazer seu desejo. 


VERSO 8 


Mariara 


iaa ara N 


Sri-aditir uvãca 
yajñesa yajña-purusacyuta tirtha-pada 
tirtha-Sravah $ravana-mangala-namadheya 
apanna-loka-vrjinopasamodayádya 
sami nah krdhisa bhagavann asi dina-náthah 


sri-aditih uvaca—a semideusa Aditi disse; yajfia-isa—ó controla- 
de todas as cerimônias de sacrifício; yajria-purusa-—a pessoa 
desfruta dos benefícios de todos os sacrifícios; acyuta-—infali- 

y tirtha-pada-—a cujos pés de lótus situam-se todos os lugares sa- 
tados de peregrinação; tirtha-Sravah-—célebre como. refúgio último 
todas as pessoas santas; $ravana—ouvir acerca de quem; mañga- 
auspicioso; namadheya—cantar Seu nome também é auspicioso; 
na-—rendidas; loka-—das pessoas; vrjina—condição material pe- 
Osa; upasama—diminuindo; udaya—que aparecestes; adva-—a 
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Personalidade de Deus original; Sam—ventura; nah—nossa; krdhi— 
por favor, 'outorgai-nos; ¡$a—ó controlador supremo; bhagavan—4%' 
Senhor; asi—sois; dina-náthah—o único refúgio dos oprimidos. 


TRADUÇÃO 
A deusa Aditi disse: Ó mestre e desfrutador de todas as cerimó- 
nias de sacrifício, ó infalível e afamadíssima pessoa, cujo nome, 
quando cantado, traz toda a boa fortuna! Ó Suprema Personalidade 
de Deus original, controlador supremo, refúgio de todos os lugares 
sagrados, sois o abrigo de todas as pobres entidades vivas sofredo- 
ras, e aparecestes para diminuir-lhes o sofrimento. Por favor, sede: 


bondoso conosco e incrementai nossa boa fortuna. 


SIGNIFICADO 

A Suprema Personalidade de Deus é o mestre daqueles que observam 
votos e austeridades, e é Ele quem lhes outorga bênçãos. Ele é ado- 
rável para o devoto por toda a vida deste, pois Ele nunca quebra 
Suas promessas. Como Ele diz no Bhagavad-gitã (9.31), kaunteya 
pratijânihi na me bhaktah pranasyati: “Ó filho de Kunti, declara ou- 
sadamente que Meu devoto jamais perece,” O Senhor é aqui chama: 
do de acyuta, o infalível, porque Ele cuida dos Seus devotos, e, 
mostrando-lhes Sua misericórdia, qualquer pessoa inimiga dos devo- 
tos decerto é exterminada. O Senhor é a fonte da água do Ganges, 
e portanto Ele é aqui chamado de tirtha-pada, indicando que todos 
os lugares sagrados estão aos Seus pés de lótus, ou que tudo o que 
Ele toca com Seus pés torna-se um lugar sagrado. O Bhagavad 
gitã, por exemplo, começa com as palavras dharma-ksetre kuru- 
ksetre. Porque o Senhor esteve presente no campo de batalha de 
Kuruksetra, ele-tornou-se um dharma-ksetra, um lugar de peregri- 
nação. Portanto, os Pândavas, que eram extremamente religiosos 
receberam a certeza da vitória. Todo lugar onde a Suprema Persona: 
lidade de Deus manifesta 'Seus passatempos, tais como Vrndavana 
ou Dvārakā, torna-se sagrado. O canto do santo nome do Senhor 
— Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare Rama; 
Hare Ráma, Ráma Ráma, Hare Hare — é agradável ao ouvido, e 
traz boa fortuna à audiência que o escuta. Devido à presença da Sus 
prema Personalidade de Deus, Aditi- tinha plena certeza de que wi 
condigáo incómoda que os demónios lhe causaram estava agora che 
gando ao fim: 
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VERSO 9 


far fama 
Ai tagen TAI 
Gun tens 


AAA A AE IS 


visvaya visva-bhavana-sthiti-samyamaya 
svairar grhita-puru-Sakti-gunâya bhimne 

sva-sthaya sasvad-upabrihita-púrna-bodha- 
vyapaditatma-tamase haraye namas te 


visvaya—á Suprema Personalidade de Deus, que na verdade é todo 





O Universo; visva—do Universo; bhavana—criação; sthiti—manuten- 


; sam yamãya-—e aniquilação; svairam—totalmente independente; 
lita—segurando nas máos; puru—por completo; sakti-gunaya— 
introlando os três modos da natureza material; bhiimne—o grande 
ipremo; sva-sthãya-—que sempre está situado em Sua forma origi- 
; Sasvat-—eternamente; upabrrihita—alcançou; púrna—comple- 
; bodha-—conhecimento; vyapadita—inteiramente exterminada; 
ima-tamase—a energia ilusória de Vossa Onipotência; haraye—ao 
hor Supremo; namah te—ofereço-Vos minhas respeitosas reve- 
as. 


' TRADUÇÃO 

* Meu Senhor, sois a onipenetrante forma universal, o totalmente 
dente criador, mantenedor e destruidor deste Universo. Em- 
deixeis Vossa energia agir na matéria, estais sempre situado 
Vossa forma original e jamais caís dessa posição, pois Vosso 
imento é infalível e sempre adequado a qualquer situação. 
Vos deixais confundir pela ilusão. Ó meu Senhor, permiti 

eu Vos ofereça minhas respeitosas reverências. 


siddhanta baliya citte na kara alasa 
iha ha-ite krsne lage sudrdha manasa 
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Todo aquele que procura tornar-se plenamente consciente de Krsna TRADUÇÃO 

deve conhecer as glórias do Senhor tanto quanto é possivel enten- Ó pessoa ilimitada, se Vossa Onipotência fica satisfeito, alguém 
dê-las. Aqui, Aditi faz uma alusão a essas glórias. O Universo le facilmente obter uma duração de vida tão longa como a do 
nada mais é que a potência externa do Senhor. Confirma-se isto hor Brahmã, um corpo nos sistemas planetários superior, inferior 
no Bhagavad-gitã (9.4): mayã tatam idam sarvam. Tudo o que vemos intermediário, ilimitada opulência material, religião, desenvolvi- 
neste/Universo nada mais é do que uma expansão da potência da to econômico e satisfação dos sentidos, conhecimento transcen- 
Suprema Personalidade de Deus, assim como o brilho do sol e o tal pleno e as oito perfeições ióguicas; então, muito mais fácil 
calor em todo o Universo são expansões do sol. Quando alguém se lhe-á realizar conquistas triviais, tais como dominar seus oponentes. 
rende à Suprema Personalidade de Deus, supera a influência da ener- 

gia ilusória, pois o Senhor Supremo, sendo completamente sábio e VERSO 11 

estando situado nos corações de todos, especialmente no coração 

do devoto, dá à pessoa a inteligência que é garantia de que ela jamais AAR INT 


cairá em ilusão. akdi a AER: | 
$ 
VERSO 10 e a a 1U 
sri-suka uvãca 
A: vi apenga- adityaivarh stuto rājan 
+ estufa è bhagaván puskareksanah 
: TEN ai di ksetra-jñah sarva-bhittanam 
ama A rage iti hovãca bhãrata 
aai Ag aaan RTN oN h 


“Sri-Sukah uvaca-—Sri Sukadeva Gosvâmi disse; adityã-—por Aditi; 





ayuh para vapur abhistam atulya-laksmir '-— assim; stutah-—sendo adorado; rãjan-—ó rei (Maharaja Parik- 
dyo-bhi-rasâh sakala-yoga-gunãs tri-vargah ); bhagavan-—a Suprema Personalidade de Deus; puskara-iksanah-— 
jfiânam ca kevalam ananta bhavanti tustat jos olhos são como flores de lótus; ksetra-j¡ñah—a: Superalma; 


tvatto nrnãm kim u sapatna-jayâdir asih a-bhútânam—de todas as entidades vivas; iti—assim; ha—na 
lade; uvaca—respondeu; bharata—ó melhor da dinastia Bharata. 
ayuh—duracáo de vida; param—táo longa como a do Senhor 


Brahma; vapuh—uma classe específica de corpo; abhistam—a meta b TRADUÇÃO 

da vida; atulya-laksmih-—inigualável opulência na existência mates Sukadeva Gosvâmi disse: Ó rei Pariksit, 6 melhor da dinastia 
rial; dyo—o sistema planetário superior; bhii-—Bhúloka; rasah-+ ta, quando o Senhor de olhos de lótus, a Superalma de todas 
o sistema planetário inferior; sakala—todas as espécies de; voga entidades vivas, recebeu essa adoração da parte de Aditi, Ele res- 
gunâh—as oito perfeições místicas; tri-vargah—os princípios de reli» deu da seguinte maneira. 

giosidade, desenvolvimento econômico e gozo dos sentidos; jiânam-» 

conhecimento transcendental; ca—e; kevalam—completo; ananta-—d. VERSO 12 


pessoa ilimitada; bhavanti—todos se tornam possíveis; tustat-—pela “PRA 


Vossa satisfação; tvattah—de Vós; nrnam—de todas as entidades Zmien A fai fà | 


vivas; kim u—que falar de; sapatna—inimigos; javya—subjugar > 
adih—e outras; asíh-—Ñdessas bênçãos. va arte vital mf ATAA: NRN 
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sri-bhagavân uvãca 
deva-mátar bhavatyã me 
vijñátam cira-kañksitam 
yat sapatnair hrta-$rinam 
cyâvitânârm sva-dhamatah 


sri-bhagavân uvâca--a Suprema Personalidade de Deus dissey 
deva-mátar—ó- máe: dos semideuses; bhavatyah—de ti; me—por 
Mim; vijñáatam—compreendido; cira-kañksitam—o que desejaste 
por longo tempo; yat—porque; sapatnaih—pelos rivais; hrta-$rinam— 
dos teus filhos, que estão desprovidos de toda a opulência; cyâvitã- 
nám—afugentados; sva-dhámatah—de suas próprias residências. 


TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus disse: Ó mãe dos semideuses, 
já compreendi teus longamente: acalentados desejos de bem-estar 
dos teus filhos, que foram despojados de todas as opulências e ex- 
pulsos de sua residência pelos seus inimigos. 








SIGNIFICADO 
A Suprema Personalidade de Deus, estando situado nos corações 
de todos, e especialmente nos corações: dos Seus devotos, sempre 
está pronto a ajudar os devotos que enfrentam adversidades. Como: 
Ele conhece tudo, Ele sabe como as coisas devem ser ajustadas, e 
faz tudo o que for necessário para aliviar o sofrimento do Seu devoto. 


VERSO 13 


aaa a EA | 
a ARE 11221 


tán vinirjitya samare 

durmadaán asurarsabhãn 1 
pratilabdha-jaya-Sribhih 

putrair iechasy upásitum 


tân—a eles; vinirjitya—derrotando; samare—na luta; durma 
dan—arrogantes por causa de sua forca; asura-rsabhan—os lides 
res dos demônios; pratilabdha-—obtendo de volta; jaya—a vitórias 
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hih-—bem como a opulência; putraih-—com teus filhos; icchasi— 
jas; upasitum—que fiqueis juntos para Me adorardes. 


TRADUÇÃO 
Ó Devi, ó deusa, posso entender que desejas reaver teus filhos e 
junto deles para Me adorardes, após os inimigos serem derrota- 
ma batalha e tua morada e opulências serem recuperadas. 





VERSO 14 


a: arta ña A | 
fac gift: e 


indra-jyesthaih sva-tanayair 
hatanam yudhi vidvisam 

striyo rudantir ásáadya 
drastum icchasi duhkhitah 


indra-jyesthaih—pessoas entre as quais o rei Indra é o mais velho; 
tanayaih-—pelos teus próprios filhos; hatânâm-—que são mortos; 
lhi—na luta; vidvisim—dos inimigos; striyah—as esposas; ru- 
Hih—lamentando-se; asádya—achegando-se dos corpos mortos 
seus esposos; drastum icchasi—queres ver; duhkhitãh—muito 
osas. 


TRADUÇÃO 
Biais ver as esposas dos demônios lamentando a morte dos 
maridos quando aqueles demônios, os inimigos de teus filhos, 
mortos na batalha pelos semideuses, dos quais Indra é o líder. 


VERSO 15 


arnaga ei agaaa: AT: | 
¡RAR a A LA 


atmajan susamrddharhs tvam 
pratyahrta-yasah-Sriyah 

nãka-prstham adhisthaya 
kridato drastum icchasi 
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atma-jan—teus próprios filhos; su-samrddhan-—completamente 
opulentos; tvam—tu; pratyâhrta-—tendo recebido de volta; yasah- 
reputação; sriyah—opulência; nãka-prstham—no reino celestial; 
adhisthaya—situados; kridatah-—gozando a vida; drastum—ver; ie» 
chasi-—desejas. 


TRADUÇÃO 
Queres que teus filhos recuperem sua reputação e opulência perdi- 
das e voltem a levar sua vida costumeira no seu planeta celestial, 


VERSO 16 


ASJA sgua 
anota A A afa: | 


Tisgro miga 
a fan gu aula tau 


prayo 'dhuna te "sura-yútha-natha 
apáaraniya iti devi me matih 

at te 'nukiilesvara-vipra-guptã 
na vikramas tatra sukham dadati 


prãyah-—quase; adhunã-—no momento atual; te—todos eles; asura- 
ytitha-natháh—os líderes dos demônios; aparaniyah—invenciveis; 
iti—assim; devi=ó máe Aditi; me—Minha; matih—opinião; yal 
porque;te—todos os demônios; anukiila-isvara-vipra-guptâh-—protes 
gidos pelos brahmanas, em favor de quem o controlador suprema 
sempre está presente; na—náo; vikramah—o uso da força; tatra—lá; 
sukham—felicidade; dadati—pode dar. 


y TRADUÇÃO 

O mãe dos semideuses, em Minha opinião, quase todos os líderes 
dos demônios agora são invencíveis; pois estão sendo protegidos 
pelos bráhmanas, a quem o Senhor Supremo sempre favorece. Por 
tanto, o uso da força contra eles agora não será absolutamente fonte 
de felicidade. 
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SIGNIFICADO 
Quando alguém é favorecido pelos brahmanas e vaisnavas, ninguém 
le derrotá-lo. Nem mesmo a Suprema Personalidade de Deus in- 
fere quando alguém é protegido por um brâhmana. Está dito que 
brahmana-hitâya ca. A primeira inclinação do Senhor é dar todas 
bênçãos às vacas e aos brâhmanas. Portanto, se os brâhmanas fa- 
recem alguém, o Senhor'não interfere, e tampouco pode alguém 
ferir na felicidade dessa pessoa. 


VERSO 17 


amada aa GA faca: 
gentios arar à 

aaa mA A 
saget margra ol 


athapy upayo mama devi cintyah 
santositasya vrata-caryayã te 

mamãrcanam nârhati gantum anyathã 
sraddhânuriipam phala-hetukatvat 


1ha—portanto; api—apesar dessa situação; upayah—-algum meio; 

-—por Mim; devi—ó deusa; cintyah-—deve ser considerado; 

ositasya—muito satisfeito; vrata-caryayã-—seguindo.o voto; te— 

ti; mama arcanam — adoração a Mim; na—nunca; arhati—mere- 

4 gantum anyathã-—ser de outra maneira; Sraddha-anuriipam—de 

'do com a fé e devoção de alguém; phala—do resultado; hetuka- 
-—de ser a causa. 


TRADUÇÃO 
Entretanto, como fiquei satisfeito com as atividades que realizas- 
para cumprires o teu voto, ó deusa Aditi, devo encontrar algum 
jo de favorecer-te, pois a adoração a Mim nunca é vã, mas cer- 
nte, de acordo com o merecimento da pessoa, dá o resultado 
jado. 
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VERSO 18 upadhava—simplesmente adora; patim—teu esposo; bhadre—6 
til senhora; prajâpatim—que é um Prajápati; akalmasam—muito 
AMARA ificado devido à sua austeridade; mãm—em Mim; ca—bem como; 
q à 2 afan: | havayati—pensando; patyau—dentro do teu esposo; evam-—assim; 
im-—forma; avasthitam-—situada ali. 
ata rada 4 qa 
Maa araña c TRADUÇÃO 
Sempre pensando em Mim como alguém que está situado dentro 
tvayârcitas câham apatya-guptaye corpo do teu esposo, Kasyapa, presta adoração ao teu esposo, 
payo-vratenânugunam samiditah se purificou com sua austeridade. 
svârmsena putratvam upetya te sutân 
goptásmi márica-tapasy adhisthitah VERSO 20 
tvaya—por ti; arcitah—sendo adorado; ca—também; aham—Eu; y Aa RA AER gema an | 
apatya-guptaye—dando proteção aos teus filhos; payah-vratena— ad quad 3% au GTA 112011 
pelo voto payo-vrata; anugunam--na medida do possível; samidi- 
tah—apropriadamente. adorado; sva-arnsena-—através da Minha. s naitat parasmā ākhyeyarı 
porção plenária; putratvam—tornando-Me teu filho; upetya—apro- prstayapi kathañcana 
veitando essa oportunidade; fe sutan—para teus outros filhos; gopid T sarvam sampadyate devi 
asmi-—darei proteção; mãrica—de Kasyapa Muni; tapasi—na auste- deva-guhyam susamvrtam 


ridade; adhisthitah—situado. 
não; etat—isto; parasmai-—a estranhos; akhyeyam-—deve ser 
lado; prstaya api—muito embora interrogada; kathañcana—por 


TRADUÇÃO ja pessoa; sarvam—tudo; sampadyate—torna-se bem sucedi- 
Oraste a Mim e adoraste-Me adequadamente, realizando a grande y devi—ó senhora; deva-guhyam—muito confidencial até mesmo 
cerimônia payo-vrata com o propósito de proteger os teus filhos, os semideuses; susamvrtam—mui cuidadosamente mantido em 


Devido às austeridades de Kasyapa Muni, concordarei em tornar- 


Me teu filho e assim proteger teus outros filhos. TRADUÇÃO 
Ó senhora, mesmo que alguém pergunte, não deves revelar este 
a ninguém. Aquilo que é muito confidencial é bem sucedido 
VERSO 19 “mantido em segredo. 
IMA Ñ R AAA | VERSO 21 
aa aa a 121 
sia sam 
upadhãva patir bhadre mitra | 


prajapatim akalmasam 
mām ca bhāvayatī patyāv 


REA fa: | 
evam rúpam avasthitam t sua fá ARA CU BIBI RAIL 
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srr-suka uvaca b TRADUÇÃO 
etávad uktva bhagaváms Estando situado em transe meditativo, Kasyapa Muni, cuja visáo 
tatraivantaradhiyata 


inca se confunde, póde ver que uma porcáo plenária da Suprema 


aditir durlabham labdhva onalidade de Deus entrara nele. 


harer janmátmani prabhoh 
upádhavat patim bhaktya 


VERSO 23 
parayã krta-krtyavat 


Aska tiara amam figa | 
AÑ RR E: RIN 
so *dityam viryam âdhatta 
tapasã cira-sambhrtam 


samahita-maná rájan 
dâruny agnim yathanilah 


Srisukah uvaca-—Sri Sukadeva Gosvami disse; etâvat-—dessa mas 
neira; uktva—dizendo (a ela); bhagavan—a Suprema Personalidade 
de Deus; tatra eva—naquele mesmo lugar; antah-adhiyata—desapa- 
receu; aditih—Aditi; durlabham--uma conquista muito rara; lab» 
dhvã-—obtendo; hareh—da Suprema Personalidade de Deus; janma-— 
nascimento; atmani—nela própria; prabhoh—do Senhor; upadha- 
vat-—dirigiu-se imediatamente; patim—ao seu esposo; bhakiyá-—com 
devoção; parayã-—grande; krta-krtya-vat-—julgando-se muito exitosa. 










ah—Kasyapa; adityam—em Aditi; viryam—sémen; adhatta—co- 
Dcou; tapasa—pela austeridade; cira-sambhrtam—controlado por 
ngos e longos anos; samahita-manáh—estando em pleno transe 
"absorção na Suprema Personalidade de Deus; rãjan—ó rei; dáru- 
= como na lenha; agnim—fogo; yathã—como; anilah—vento. 






TRADUÇÃO 

Sukadeva Gosvâmi disse: Após falar essas palavras, a Suprema 
Personalidade de Deus desapareceu daquele lugar. Aditi, tendo rece- 
bido a extremamente valiosa bênção de que o Senhor apareceria com 
seu filho, considerou-se muito feliz, e, com grande devoção, aproxi- 
mou-se do seu esposo. f 


























TRADUÇÃO 

Ó rei, assim como o vento provoca fricção entre dois pedaços de 
ladeira, produzindo então o fogo, Kasyapa Muni, cuja posição 
iscendental era de plena absorção na Suprema Personalidade de 
transferiu sua potência ao ventre de Aditi. 


VERSO 22 






a À amido meme | 
aiem Re frag: NR 


sa vai samadhi-yogena 
kasyapas tad abudhyata 

pravistam átmani harer 
amsam hy avitatheksanah 






SIGNIFICADO 
HO incêndio na floresta começa quando dois pedaços de madeira, 
ados pelo vento, friccionam-se mutuamente. Na verdade, entre- 
Ito, o fogo não pertence nem à madeira nem ao vento; ele sempre 
diferente de ambos. Igualmente, deve-se compreender aqui que a 
ião de Kasyapa Muni e Aditi não era como o intercurso sexual 
e seres humanos comuns. A Suprema Personalidade de Deus 
a tem a ver com as secreções humanas produzidas no ato sexual. 
sempre está completamente à parte dessas combinações materiais. 
No Bhagavad-gitã (9.29), o Senhor diz que samo 'ham sarva- 
hittesu: “Eu sou equânime com todas as entidades vivas.” No en- 
anto, para proteger os devotos e matar os demônios, que eram 

















sah—Kasyapa Muni; vai—na verdade; samadhi-yogena—através 
de meditação mística; kasyapah-—Kasyapa Muni; tat—então; abus 
dhyata—póde entender; pravistam—entrou; dtmani—nele mesmo; 
hareh—do Senhor Supremo; amsam—uma porcáo plenária; hi 
na verdade; avitatha-iksanah—cuja visão nunca se confunde. 
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um verdadeiro distúrbio, o Senhor entrou no ventre de Aditi. Por aditer dhisthitam garbham 










tanto, este é um passatempo transcendental do Senhor. Isto não deve asia 
ser distorcido. Ninguém deve ficar pensando que o Senhor tornous hiranyagarbho vijñaya u 
Se filho de Aditi da mesma maneira'que uma criança ordinária nasce samide guhya-namabhih 


através do intercurso sexual entre homem e mulher. 

É bom explicar aqui, nesses dias de controvérsia, a origem da vida, 
A força vital da entidade viva — a alma — é diferente do óvulo € 
do sêmen do ser humano. Embora nada tenha a ver com as células 
reprodutoras do homem e da mulher, a alma condicionada é posta 
em determinada situação devido às suas atividades (karmana daivas 
netrena). Entretanto, a vida não é um produto de duas secreções, 
mas independe de qualquer elemento material. Como se descreve 
claramente no Bhagavad-gitã, a entidade viva não está sujeita q 
nenhum dos processos materiais. Ela não pode ser queimada pelo 
fogo, cortada por armas afiadas, umedecida pela água ou enxugada 
pelo ar. Ela é inteiramente diferente dos elementos físicos, mas, por 
arranjo superior, é posta nesses elementos materiais. Ela sempre está. 
à parte do contato material (asarngo hy ava purusah), porém, comá 
está situada numa condição material, sofre as reações dos modos 
da natureza material. ñ 











iditeh—no ventre de Aditi; dhisthitam—estando estabelecida; 

bham—gravidez; bhagavantam—á Suprema Personalidade de 

s; sanátanam—que é eterno; hiranyagarbhah—Senhor Brahma; 

aya—sabendo disto; samide—ofereceu oragdes; guhya-náma- 
com nomes transcendentais. 


























TRADUÇÃO 

Ao compreender que a Suprema Personalidade de Deus estava 

ntão dentro do ventre de Aditi, o Senhor Brahma começou a ofere- 
orações ao Senhor, recitando nomes transcendentais. 






SIGNIFICADO 
A Suprema Personalidade de Deus existe em toda parte (andantara- 
ha-paramânu-cayântara-stham). Portanto, quando alguém canta 
Seus nomes transcendentais — Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna 
Krsna, Hare Hare/ Hare Ráma, Hare Ráma, Ráma Ráma, Hare 
Hare —, a Suprema Personalidade de Deus fica automaticamente 
feito com esse sankirtana, Não se deve ficar pensando que a Su- 
prema Personalidade de Deus está ausente; Ele está presente nisto. 
E quando o devoto pronuncia o nome transcendental, profere um 
que não é material. Portanto, a Suprema Personalidade de 
fica naturalmente satisfeito. O devoto'sabe que o Senhor está 
presente em toda parte e que ele pode satisfazê-lO simplesmente can- 
indo o Seu santo nome. 





















purusah prakrti-stho hi 
bhunkte prakrtijân gunân 

kãranarh guna-sango *sya t 
sad-asad-yoni-janmasu 1 





















“Portanto, a entidade viva na natureza material segue os caminhos 
ordenados pela vida, desfrutando dos três modos da natureza. Isso 
decorre de seu contato com essa natureza material. Assim, ela en- 
contra tanto o bem quanto o mal nas várias espécies por que passa, 
(Bg. 13.22) Embora esteja à parte dos elementos materiais, a enti 
dade viva é posta em condições materiais, é então tem que sofrer 
as reações das atividades materiais. 











VERSO 25 





Sama 
AO Roa ams à 
aaa Aaa AR: RAN 
sri-brahmovãca 


jayorugaya bhagavann 
urukrama namo 'stu te 












$ a 1 
añ aai ATAR | 
fami Raa ae am e 
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namo brahmanya-devaya 
tri-gunāya namo namah 


TRADUÇÃO 
eço-Vos minhas respeitosas reverências, ó onipenetrante Senhor 














sri-brahmã uvaca-—o Senhor Brahmã ofereceu orações; jaya— 
todas as glórias; urugãya—ao Senhor, que constantemente é glorifi- 
cado; bhagavan—ó meu Senhor; urukrama-—cujas atividades são 
muito gloriosas; namah astu te—oferego-Vos minhas respeitosas 
reveréncias; namah—minhas respeitosas reveréncias; brahmanya: 
devaya—ao Senhor dos transcendentalistas; tri-gunaya—o controla: 
dor dos três modos da natureza; namah namah—oferego-Vos repetidas 
vezes minhas respeitosas reverências. 


Todos os três mundos residem em Vosso umbigo, no entanto, 
fais acima dos três mundos. Outrora, aparecestes como o filho de 
ini. A Vós, o criador supremo, que sois compreendido somente 
és do conhecimento védico, ofereço-Vos minhas respeitosas re- 









VERSO 27 


ame ga q 






TRADUÇÃO 
O Senhor Brahma disse: Ó Suprema Personalidade de Deus, todas 
as glórias a Vós, que sois glorificado por todos e cujas atividades 
são todas incomuns. Ofereço-Vos minhas respeitosas reverências, 6 
Senhor dos transcendentalistas, ó controlador dos três modos da na- 
tureza, Ofereço-Vos repetidas vezes minhas respeitosas reverências. 














fa 
UN 


tvam údir anto bhuvanasya madhyam 
ananta-Saktim purusam yam āhuh 

kalo bhavân aksipatisa visvam 
stroto yathantah patitam gabhiram 




















VERSO 26 


Ra aa Quê 
Aaa Aea ARA RT NRI 


namas te prśni-garbhāya 
veda-garbhāya vedhase 

tri-nābhāya tri-prsthāya 
Sipi-vistaya visnave 



















tvam—Vossa Onipoténcia; adih—a causa original; antah—a causa 
dissolução; bhuvanasya—do Universo; madhyam-—manutenção 
da manifestação atual; ananta-saktim—o reservatório de potências 
ilimitadas; purusam—a Pessoa Suprema; yam—quem; ahuh—eles 
kalah—o fator tempo eterno; bhavan—Vossa Onipoténcia; 
Wksipati—atraindo; isa—o Senhor Supremo; visvam-—todo o Universo; 
trotah—ondas; yatha—como; antah patitam—que caem na água; 
am-—muito profunda, 












namah te—ofereço minhas respeitosas reverências a Vós; prsni- 
garbhãya—que outrora vivestes no ventre de Préni (Aditi em seu 
nascimento anterior); veda-garbhaya—que sempre permaneceis dentro 
do conhecimento védico;-vedhase—que sois pleno de conhecimento; 
tri-nãâbhâya—dentro do caule que cresce do umbigo no qual vivem 
todos os três mundos; tri-prsthãya-—que sois transcendental aos três 
mundos; sipi-vistaya—que estais no âmago dos corações de todas 
as entidades vivas; visnave--à onipenetrante Suprema Personalidade. 
de Deus. 























TRADUÇÃO 
ó meu Senhor, sois o começo, a manifestação e a dissolução últi- 
dos três mundos, e sois festejado nos Vedas como o reservatório 
potências ilimitadas, a saber, a Pessoa Suprema. Ó meu Senhor, 
im como as ondas atraem ramos e folhas que caíram em águas 
Vós, o supremo e eterno fator tempo, atraís tudo neste 
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SIGNIFICADO 
O fator tempo é ás vezes descrito como kala-strota, ondas do 
tempo. Neste mundo material, tudo está envolvido no fator tempo 
e é arrastado pelas ondas da atração, que representam a Suprema 
Personalidade de Deus. 


VERSO 28 


a à mt fam 

E O 
far a fargi 

wai RNA 


tva vai prajânâm sthira-jargamânam 
prajapatinâm asi sambhavisnuh 

divaukasâm deva divas cyutânâm 
parâyanam naur iva majjato "psu 


tvam—Vossa Onipoténcia; vai—na verdade; prajáanam—de todas 
as entidades vivas; sthira-jangamânam-—inertes ou móveis; prajâpa- 
tinám—de todos os Prajápatis; asi—sois; sambhavisnuh—o proge- 
nitor de todos; diva-okasam—dos habitantes do sistema planetário 
superior; deva-—ó Senhor Supremo; divah cyutânâm-—dos semideus 
ses, que acabaram caindo de suas residências; parãyanam-—o refú= 
gio supremo; nauh—barco; iva—como; majjatah—de alguém que 
se afoga; apsu—na água. 


TRADUÇÃO 4 

Meu Senhor, sois o progenitor que origina todas as entidades vivas, 

inertes ou móveis, e também sois o genitor dos Prajápatis. Ó meu 

Senhor, assim como um barco é a única esperanca para alguém que 

está se afogando, sois o único refúgio dos semideuses, que agora 
estão desprovidos de sua posição celestial. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Oitava 
Canto; Décimo Sétimo Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitulado 
“O Senhor Supremo concorda em tornar-Se filho de Aditi.?? I 


CAPÍTULO DEZOITO 


O Senhor Vâmanadeva, 
a encarnação sob forma de anão 


Este capítulo descreve como o Senhor Vâmanadeva apareceu e 
mo foi à arena sacrificatória de Maharãja Bali, que O recebeu 
e satisfez-Lhe o desejo, abençoando-O. 
+ Ao aparecer neste mundo, o Senhor Vâmanadeva surgiu do ventre 
Aditi e estava completamente equipado com búzio, disco, maça 
lótus. Sua tez era enegrecida, e ele Se vestia de roupas amarelas. 
O Senhor Visnu apareceu num momento auspicioso, em Sravana- 
, quando a estrela Abhijit acabava de nascer. Naquele mo- 
to, em todos os três mundos (incluindo o sistema planetário 
perior, © espaço exterior e esta Terra), todos os semideuses, as 
lacas, os brâhmanas e mesmo as estações estavam felizes com o apa- 
cimento de Deus. Portanto, esse dia auspicioso chama-se Vijayá. 
ando a Supréma Personalidade de Deus, cujo corpo é sac-cid- 
anda, apareceu como filho de Kasyapa e Aditi, ambos os Seus 
ficaram muito maravilhados. Após Seu aparecimento, o Senhor 
ssumiu uma forma de anão (Vamana). Todos os grandes sábios ex- 
am o seu júbilo, e na presença de Kasyapa Muni, realizaram 
imônia de natalício do Senhor Vámana. No'momento da ceri- 
ja de receber Seu cordão sagrado, o Senhor Vâmanadeva foi 
onrado pelo deus do Sol, por Brhaspati, pela deusa que preside o 
aneta Terra, pela deidade dos planetas celestiais, por Sua mãe, 
elo Senhor Brahmã, por Kuvera, pelos sete rsis e por outros. O 
¡or Vámanadeva visitou então a arena de sacrifício situada ao 


norte do rio Narmadã, no campo conhecido como Bhrgukaccha, 


os brãhmanas da dinastia Bhrgu realizavam yajhas. Usando 


“um cinto de palha muíija, uma veste superior feita de pele de veado 


um cordão sagrado, e carregando em Suas mãos uma danda, uma 
¡brinha e um cántaro (kemandalu), o Senhor Vamanadeva apare- 

u na arena de sacrifíciós de Maháraja Bali. Devido à Sua presen- 
anscendentalmente refulgente, todos os sacerdotes ficaram com 
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seus poderes ofuscados, e por isso levantaram-se de seus assentos € 
ofereceram orações ao Senhor Vâmanadeva. Mesmo o Senhor Siva 
aceita sobre sua cabeça a água do Ganges gerada do dedão do pé 
do Senhor Vâmanadeva. Portanto, após lavar os pés do Senhor, 
Bali Maharaja imediatamente colocou sobre sua cabeça as águas 
dos pés do Senhor e percebeu que ele e seus predecessores certamente 
haviam sido glorificados. Então, Bali Mahãrája indagou sobre o 
bem-estar de Vamanadeva e solicitou ao Senhor que lhe pedisse di- 
nheiro, jóias ou o que quer que desejasse. 


VERSO 1 


afamada: 11210 


sSri-suka uvãca 
ittham virifica-stuta-karma-viryah 
pradurbabhivamrta-bhar adityam 
catur-bhujah sankha-gadabja-cakrah 
pisanga-vasa nalinayateksanah 


sri-sukah uvaca-—Sri Sukadeva Gosvami disse; ittham-—dessa mas 
neira; virifica-stuta-karma-viryah-—a Personalidade de Deus, cujas 
atividades e proezas sempre são louvadas pelo Senhor Brahma; pradur- 
babhiiva-—manifestou-Se; amrta-bhih—cujo aparecimento é sempre 
imperecível; adityam—do ventre de Aditi; catuh-bhujah—tendo 
quatro bracos; sañkha-gada-abja-cakrah—decorado com búzio, maça, 
lótus e disco; pisanga-vasah-—vestido com roupas amarelas; nalina» 
ayata-iksanah-—tendo olhos que despontavam como as; pétalas de 
um lótus. 


TRADUÇÃO 
Sukadeya Gosvâmi disse: Depois que o Senhor Brahmã falow 
essas palavras em glorificação das atividades e proezas do Senhor 
Supremo, a Suprema Personalidade de Deus, que, diferentemente 
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seres vivos ordinários, jamais está sujeito à morte, apareceu 
o ventre de Aditi. Suas quatro mãos estavam decoradas com búzio, 
lótus e disco. Ele vestia-Se de roupas amarelas, e Seus olhos 

im as pétalas de um lótus a desabrochar. 


mo SIGNIFICADO 
Neste verso, a' palavra: amrta-bhah é significativa. Às vezes, 
aparecer, o Senhor: nasce como uma criança comum, mas isto 
o significa que Ele está sujeito a nascimento, morte ou velhice. 
“Todos devem ser assaz inteligentes para compreender o aparecimento 
atividades das encarnações do Senhor Supremo. Confirma isto o 
Bhagavad-gitã (4.9): janma karma ca me divyam evam yo vetti tattva- 
Deve-se tentar entender que o aparecimento e o desaparecimento 
Senhor, e Suas atividades, são todos divyam, ou transcendentais. 


O Senhor nada tem a ver com as atividades materiais. Aquele que 


ompreende o aparecimento, o desaparecimento e as atividades do 
enhor liberta-se imediatamente. Após abandonar seu corpo, ele 
ca precisa aceitar novamente um corpo material, mas é transferi- 


“do ao mundo espiritual (tyaktvã deharh punar janma naiti mam eti 


NRN 


Śyāmāvadāto jhasşa-rāja-kundala- 
tvisollasac-chri-vadanâmbujah puman 

$rivatsa-vaksa balayangadollasat- 
kirra-kañci-guna-caru-núpurah 


«S$yama-avadatah—cujo corpo éescuro.e livre de embriaguez; jhasa- 
-kundala—dos dois brincos, feitos em formato de: tubarões; 

om o brilho; ullasat-—ofuscante; $ri=vadana-ambujah-—tendo 

m n belo rosto de lótus; pumãn—a Pessoa Suprema; srivatsa-vaksãh — 
com a marca de Srivatsa em Seu peito; balaya—braceletes; arigada-—e 
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pulseiras; ullasat-—ofuscante; kirita-—elmo; kafici—cinto; guna- 
cordão sagrado; câru-—belos; nipurah—sinos de tornozelo. 










u 
TRADUÇÃO 1 
O corpo da Suprema Personalidade de Deus, de tez escura, esta- 
va livre de toda a embriaguez. Seu rosto de lótus, decorado com 
brincos em formato de tubarões, parecia muito belo, e em Seu peito 
havia a marca de Śrīvatsa. Ele usava pulseiras e braceletes; tinha 
um elmo em Sua cabeça, um cinto em Sua cintura, um cordão sa-, 
grado cruzando o Seu peito, e sinos de tornozelo decorando Seus 
pés de lótus. 








VERSO 3 







aran. aa 
Rakia: aamen ER: | 
sima: aña 


Ama REA 1 


madhu-vrata-yrāta-vighustayā svayā 
virâjitah śrī-vanamālayā harih 

prajapater vesma-tamah svarocisã 

vinasayan kantha-nivista-kaustubhah 









madhu-vrata—de abelhas sempre ansiando por mel; vráta—com 
um enxame; vighustayd—zumbindo; svaya—incomum; virajitah—si. 
tuado; sri/—bela; vana-málaya—com uma guirlanda de flores; harih— 
o Senhor Supremo; prajapateh—de Kasyapa Muni, o Prajapati; 
vesma-tamah—a escuridáo da casa; sva-rocisa—com Sua própria re- 
fulgência; vinasayan—eliminando; kantha-=no pescoço; nivişsta— 
usava; kaustubhah—a jóia Kaustubha. 








TRADUÇÃO 
Uma guirlanda de flores extremamente bela decorava-Lhe o peito, 
e devido ao fato de 'as flores serem intensamente fragrantes, um 
grande enxame de abelhas, produzindo seu zumbido habitual, inva- 
diu-as para fazer seu mel. Quando o Senhor apareceu, usando a 
jóia Kaustubha em Seu pescogo, Sua refulgéncia eliminou a escuri= 
dáo que havia no lar de Prajapati Kasyapa. 
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VERSO 4 


Ra: dg: aoni 

i Pa gma: | 
aca aa 

a EA e 


disah praseduh salilasayãs tada 
prajah prahrsta rtavo gunanvitah 

dyaur antariksam ksitir agni-jihva 
gavo dvijah sañijahrsur nagas ca 









































disah—todas as diregdes; praseduh—tornaram:-se felizes; salila—de 
água; asayah—os reservatórios; tada—naquele momento; prajah— 
todas as entidades vivas; prahrstah-—muito felizes; rravah—as estagdes; 
guna-anvitah—repletas de suas respectivas qualidades; dyauh—o 
“sistema planetário superior; antariksam-—espaço sideral; ksitih—a 
superfície da Terra; agni-jihvah—os semideuses; gávah—as vacas; 
dvijah—os brâhmanas; sanjahrsuh—todos ficaram felizes; nagdh 
ca—e as montanhas. 
























TRADUÇÃO 

Naquele momento, a felicidade surgiu em todas as direções, nos 
reservatórios de água, tais como os rios e oceanos, e no âmago de 
todos os corações. As várias estações apresentaram seus respectivos 
atributos, e todas as entidades vivas do sistema planetário superior, 
do espaço sideral e da superfície da Terra estavam jubilosas. Os se- 
mideuses, as vacas, os brâhmanas e as colinas e montanhas, todos 
sentiam imensa alegria. 



























VERSO 5 


ori port gs sr | 
$ APRA ERA 
S$ronayam sravana-dvadasyam 
muhúrte *bhijiti prabhuh 
sarve naksatra-taradyas 
cakrus taj-janma daksinam 
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Sronãyâm-—quando a Lua estava situada na mansão lunar $rava- 
na; Sravana-dvadasyam—no décimo segundo dia lunar da quinzena 
da lua cheia do més de bhádra, o-famoso dia de Sravana-dvadasi; 
muhiirte—no momento auspicioso; abhijiti—na primeira porção 
da mansão lunar de $ravana, conhecida como Abhijit-naksatra e 
no Abhijit-muhiirta (ocorrendo ao meio-dia); prabhuh—o Senhor; 
sarve—todas; naksatra—as estrelas; târã-—planetas; adyah—come- 
cando com o Sol e continuando com os outros planetas; cakruh— 
fizeram; tat-janma—0 nascimento do Senhor; daksinam—muito 
munificente. 


TRADUÇÃO 
No dia de Sravana-dvadasi [o décimo segundo dia da quinzena 
da lua cheia do mês de bhadra], quando a Lua entrou na mansão lunar 
Sravana, no momento auspicioso de Abhijit, o Senhor apareceu 
neste Universo. Considerando muito auspicioso o aparecimento do 
Senhor, todas as estrelas e planetas, desde o Sol até Saturno, esta- 
vam prodigamente caridosos. 


SIGNIFICADO 

O hábil astrólogo Srila Visvanatha Cakravarti Thákura explica a 
palavra naksatra-taradyah. A: palavra naksatra significa “estrelas”; 
neste contexto, 'a palavra tãra refere-se aos planetas; e adyah quer 
dizer “o primeiro especificamente mencionado”. Entre os planetas, 
o primeiro é Súrya, o Sol, e não a Lua. Portanto, de acordo com 
a versão védica, não se deve aceitar a proposta dos astrônomos mo- 
dernos segundo a qual'a Lua fica mais perto da Terra. A ordem cro- 
nológica na qual as pessoas em todo o mundo referem-se aos dias da 
semana — domingo, segunda, terça, quarta, quinta, sexta 'e sábado* 
— corresponde à ordem védica dos planetas e portanto corrobora 
a versão védica. Independentemente deste fato, quando o Senhor 
apareceu, os planetas e estrelas, de acordo com os'cálculos astroló- 
gicos, estavam situados mui auspiciosamente para celebrar o nasci- 
mento do Senhor. 


N. do T.: Em inglês, Sunday, Monday, Tuesday, Wednesday, Thursday, 


Friday e Saturday. 
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COR ga 


dvadasyârh savitâtisthan 
madhyandina-gato nrpa 

vijaya-nâma sã proktã 
Yasyãm janma vidur hareh 


“wdvâdasyam—no décimo segundo dia da Lua; savitã-—o Sol; atis- 
that—permanecia; madhyam-dina-gatah—no meridiano; nrpa—ó 
rei; vijaya-nama—pelo nome Vijaya; sd—aquele dia; prokta—é cha- 
mado; yasyäm—no quål; janma—o aparecimento; viduh—eles sabem; 
hareh—do Senhor Hari. 





TRADUÇÃO 
Ó rei, quando o Senhor apareceu — em dvadasi, o décimo segun- 
“do dia da Lua —, o Sol estava no meridiano, como todo estudioso 
erudito sabe. Este dvádasi chama-se Vijaya. 


per VERSO 7 


rat o cata 


sankha-dundubhayo nedur 
mrdanga-panavânakah 

citra-vaditra-tiiryanam 
nirghosas tumulo "bhavat 


sankha—búzios; dundubhayah—timbales; neduh—vibravam; mr- 
mga—tambores; panava-anakah—tambores chamados panavas e 
Ikas; citra—vários; vaditra—dessas vibrações de som musical; 
liryanám—e de outros instrumentos; nirghosah—o som alto; tu- 
ulah—tumultuoso; abhavat-—tornou-se. 


TRADUÇÃO 
Búzios, timbales, tambores, panavas e ânakas vibravam em con- 
. O som desses e de vários outros instrumentos era tumultuoso. 
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VERSO 8 


NOR agi! 
aa an aaa: faisa iie 


pritas câpsaraso 'nrtyan 
gandharva-pravarã jaguh 

tustuvur munayo devã 
manavah pitaro 'gnayah 


pritâh—estando muito ' satisfeitas; ca—também; apsarasah—as 
dançarinas: celestiais; anríyan—dangavam; gandharva-pravarâh— 
os melhores dos Gandharvas; jaguh—cantavam; tustuvuh—satisfize= 
tam 'o Senhor oferecendo orações; munayah—os grandes sábios; 
devah—os semideuses; manavah—os Manus; pitarah—os habitantes 
de Pitrloka; agnayah—os deuses do fogo. 


TRADUCÁO , 

Estando muito satisfeitas, as dançarinas celestiais [A psarãs] danças 

vam jubilosas, os melhores dos Gandharvas entoavam canções e os 

grandes sábios, semideuses, Manus, Pitãs e deuses do fogo ofere- 
ciam orações para satisfazer o Senhor. 


VERSOS 9—10 


frame: aga 
RO ef ga atiram N S 1 
mrisani aA Agam: | 
afgem saga quê: IA 112011 


siddha-vidyâdhara-ganãh 
sakimpurusa-kinnarah 

cáraná yaksa-raksámsi 
suparnã bhujagottamah 


gayanto *tiprasamsanto 
nrtyanto vibudhânugãh 1 
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adityã asrama-padam 
kusumaih samavakiran 


siddha—os habitantes de Siddhaloka; vidyadhara-ganah—os habi- 
tantes de Vidyadhara-loka; sa=com; kimpurusa—os habitantes de 
(impurusa-loka; kinnarah—os' habitantes de Kinnaraloka; cãra- 
os habitantes de Caranaloka; vaksa—os Yaksas; raksâmsi-—os 
$ ; suparnah—os Suparnas; bhujaga-uttamah—as melhores 
habitantes do loka das serpentes; gayantah—elorificando o Senhor; 
ti-prasarasantah—louvando o Senhor; nrtyantah-—dançando; vi- 
Iha-anugah—os seguidores dos semideuses; adityah—de Aditi; 
“asrama-padam-—a residência; kusumaih—com flores; samavakiran— 
“cobriram. 


TRADUÇÃO 
Os Siddhas, Vidyádharas, Kimpurusas, Kinnaras, Cáranas, Yakgas, 
Raksasas, Suparnas, as melhores das serpentes e os seguidores dos 
emideuses, todos derramaram flores sobre a residência de Aditi, co- 


indo toda a casa, enquanto glorificavam e louvavam o Senhor, 


VERSO 11 


RR faamai 


sR ARA a 112201 


drstvāditis taħ nija-garbha-sambhavarı 
param pumârsar mudam āpa vismitā 

grhita-deham nija-yoga-mayayd 
prajapatis caha jayeti vismitah 


“» drstva-—vendo; aditih-—mãe Aditi; tam—a Ele (a Suprema Perso- 
“nalidade de Deus); nija-garbha=sambhavam—nascido de seu próprio 
entre; param—o Supremo; pumámsam—a Personalidade de Deus; 
mudam-—grande felicidade; Apa—obteve; vismita—estando muito 
atônita; grhita—aceitou; deham-—corpo, ou forma transcendental; 
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nija-yoga-mãyayã-—através de Sua própria potência espiritual; pra- 
Japatih—Kasyapa Muni; ca--também; dha—disse; jaya—todas as 
glórias; ¡ti—assim; vismitah—estando admirado. 


TRADUÇÃO 
Ao ver a Suprema Personalidade de Deus, que surgira de seu 
próprio ventre, aceitar através de Sua própria potência espiritual 
um corpo transcendental, Aditi ficou maravilhada e muito feliz, 
Ao vero filho, Prajápati Kasyapa, com muita felicidade e admira- 
ção, exclamou: “Jaya! Jaya!” 


VERSO 12 
qaaa agh Aqua 
CTA 


ada qui az: 
Ada qe 11220 


1 


yat tad yapur bhāti vibhūşanāyudhair 
avyakta-cid-vyaktam adhārayad dharih 

babhiava tenaiva'sa vâmano vatuh 
sampasyator divya-gatir yatha natah 


yat—o qual; tat—aquele; vapuh—corpo transcendental; bhati— 
manifesta; vibhiisana—com adornos habituais; ãyudhaih—e com 
armas; avyakta—imanifesto; cit-vyaktam—espiritualmente manifes- 
to; adhãrayat—assumiu; harih—o Senhor; babhiiva—imediatamen- 
te tornou-Se; tena—com isto; eva—decerto; sah—Ele (o Senhor); 
vamanah—anáo; vatuh—um brahmana brahmacart; sampasyatoh— 
enquanto Seu pai e Sua mãe observavam; divya-gatih—cujos movi- 
mentos são maravilhosos; yathã--como; natah-—um ator teatral. 


TRADUÇÃO 
O Senhor apareceu em Sua forma original, com adornos e armas 
em Suas mãos. Embora esta forma perene não seja visível no mundo 
material, mesmo assim, Ele apareceu sob esta forma. Então, na pre- 
sença de Seu pai e de Sua mãe, Ele, tal qual um ator teatral, assumit 
a forma de Vámana, um bráhmana anáo, um brahmacári. 
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SIGNIFICADO 
'A palavra natah é significativa: Um ator muda de roupa para're- 


sentar diferentes papéis, mas é sempre a mesma pessoa: Igual- 
ente, como se descreve no Brahma-samhitã (5.33,39), o Senhor 
ume muitos milhares €e milhões de formas (advaitamacyutam 


nádim ananta-ripam adyam purana-purusam). Ele sempre está pre- 
ente em inumeráveis encarnagóes (ramadi-múrtisu kala-niyamena 
tisthan nanávataram akarod bhuvanesu kintu). Entretanto, embora 


apareça como várias encarnações, elas não são diferentes uma 
outras. Ele é a mesma pessoa, com a mesma potência, a mesma 
dade e a mesma existência espiritual, mas pode simultanea- 
assumir várias formas. Quando apareceu do ventre de Sua 

, Vamanadeva manifestou a forma de Naràyana, com quatro 
equipadas com as devidas armas simbólicas, e então logo trans- 
mou-Se em um brahmacãri (vatu). Isto significa que o Seu corpo 
o é material. Não é inteligente aquele que pensa que o Senhor Su- 


premo assume um corpo material. Ele precisa aprender um pouco 


s a respeito da posição do Senhor. Como se confirma no Bha- 
avad-gitã (4.9): janma karma ca me divyam evam yo vetti tattva- 
. Deve-se compreender que O aparecimento transcendental do 
jor ocorre em Seu corpo transcendental original (sac-cid-ananda- 
raha). 


VERSO 13 
dag mmi eg digam meia: | 
FATTA: PEA A 112211 


tam vatur vamanarm drstvã 
modamānā maharsayah 

karmāni kārayām āsuh 
puraskrtya prajāpatim 


tam—a Ele; vatum—o brahmacári; vamanam—anáo; drstva— 
modamānāh—um espírito feliz; maha-rsayah—as grandes 
santas; karmani—cerimónias ritualísticas; karaydam ásuh— 
aram; puraskrtya—mantendo na frente; prajapatim—Kasyapa 
luni, o Prajāpati. 
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TRADUÇÃO 
Ao verem o Senhor como o brahmacãri anão Vâmana, os grandes 
sábios decerto ficaram muito satisfeitos. Assim, eles reuniram-se com 
Kasyapa Muni, o Prajápati, e realizaram todas as cerimônias ritua- 
lísticas, tais como a cerimônia do natalício. 




















VERSO 15 


Aaa a aaa: | 
Meana aa LU 


dadau krsnajinam bhúmir 
dandam somo vanaspatih 

kaupinacchadanah mata 

dyaus chatram jagatah pateh 























SIGNIFICADO 

De acordo com a civilizagáo védica, quando uma crianga nascé 
em família de brãhmanas, realiza-se primeiramente' a cerimônia 
do natalício, conhecida. como jata-karma, e entáo outras cerimó= 
nias também são gradualmente realizadas. Mas quando esta vámana= 
rúpa apareceu sob a forma de vatu, ou: brahmacari, a cerimônia 
de receber Seucordão sagrado também foi imediatamente reali- 
zada. 











* dadau-—deu, ofereceu; krsna-gjinam-—uma pele de veado; bhú- 
mih—mãe Terra; dandam-—um bastão de brahmacari; somah— 
o deus da Lua; vanah-patih-—o rei da floresta; kaupina—as vestes 
internas; acchâdanam—cobrindo-o corpo; matã-—Sua mãe, Aditi; 
dyauh—o reino celestial; chatram—uma sombrinha; jagatah—de 
todo o Universo; pateh—do mestre, 





VERSO 14 


sara mf anada 
aa Ral RS 112811 


tasyopaniyamánasya 
sâvitrim savitâbravit 

brhaspatir brahma-satram 
mekhalam kasyapo 'dadat 




















TRADUÇÃO 
“A mãe Terra deu-Lhe uma pele de veado, e o semideus da Lua, 
que é o rei da floresta, deu-Lhe uma brahma-danda [o bastão de 
brahmacári). Sua mãe, Aditi, presenteou-O com tecidos que Ele de- 
veria usar como vestes internas, e a deidade que preside o reino ce- 
lestial ofereceu-Lhe uma sombrinha. 

ý 















VERSO 16 


maei mi: gni azg 
aqui aaa aaa: 112411 


kamandalum veda-garbhah 
kusan saptarsayo daduh 

aksa-malam maharaja 
sarasvaty avyayatmanah 






















tasya—do Senhor Vámanadeva; upantyamánasya—no momento. 
em que Ele participou da cerimónia de receber Seu cordáo sagrado; 
savitrim—o mantra Gayatri; savita—o deus do Sol; abravit—cantou; 
brhaspatih—Brhaspati, o guru dos semideuses; brahma-sútram—o 
cordão sagrado; mekhalam—o cinto de palha; kasyapah—Kasyapa 
Muni; adadat—ofereceu: 








kamandalum—um cántaro; veda-garbhah—Senhor Brahma; ku- 
TRADUÇÃO wW Sân—grama kusa; sapta-rsayah—os sete sábios; daduh—ofereceram; 

Na cerimônia em que Vamanadeva recebeu o cordão sagrado, 0 samalâm-—um cordão de contas Rudraksa; mahãrâja—ó rei; sa- 
deus: do Sol pessoalmente pronunciou o mantra Gayatri, Brhaspati rasvati—a deusa Sarasvati; avyaya-atmanah—4 Suprema Personali- 
ofereceu o cordáo sagrado, e Kasyapa Muni ofertouum cinto de palhá; dade de Deus. 
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TRADUÇÃO 
Órei, o Senhor Brahmã ofereceu um cântaro à inexaurível Suprema 
Personalidade de Deus, os sete sábios ofereceram-Lhe grama kusa, 
e mãe Sarasvati deu-Lhe um cordão de contas Rudráksa. 


VERSO 17 


am agdam aae Rng | 
fiar arar N 


tasmã ity upanitâya 
vaksa-rãt patrikâm adat 

bhiksam bhagavati saksãd 
umadad ambika satr 


tasmai—a Ele (Senhor Vâmanadeva); iti—dessa maneira; upant- 
tâya—que Se submetera à cerimônia de receber Seu cordão sagrado; 
yaksa-rat—Kuvera, o tesoureiro dos céus e rei dos Yaksas; patri- 
kâm--um' pote para alguém pedir esmolas; adat—entregou; bhik- 
sam=—doagdes; bhagavati-—-mãe Bhavani, a esposa do Senhor Siva; 
saksat—diretamente; umá—Uma; adat—concedeu; ambika--mãe 
do Universo; sati—a casta. 


TRADUÇÃO 
Quando Vâmanadeva recebeu então o cordão sagrado, Kuvera, 
o rei dos Yaksas, deu-Lhe um pote que serviria para Ele pedir esmo- 
las, e mãe Bhagavati, a esposa-do Senhor Siva e a mãe mais casta 
de todo o Universo, fez-Lhe Suas primeiras doações. 


VERSO 18 
o E ag | 
aafaa MECA 
sa brahma-varcasenaivam 
sabham sambhavito vatuh 


brahmarsi-gana-sanjustam 
atyarocata marisah 
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sah—Ele (Vâmanadeva); brahma-varcasena-—pela Sua refulgência 
Brahman; evam--dessa maneira; sabhâm-—a assembléia; sambha- 
vitah—tendo sido bem recebido por todos; vatuh—o brahmacãri; 
brahma-rsi-gana-sanjustam—repleto de grandes sábios brâhmanas; 
ati-arocata—ofuscando, parecia belo; marisah—o melhor dos brah- 
macáris. 
r TRADUÇÃO 
“ Tendo sido tão bem recebido por todos, o Senhor Vâmanadeva, 


“O melhor dos brahmacáris, manifestou Sua refulgência Brahman. 


Assim, Sua beleza ofuscou toda aquela assembléia, que estava repleta 
de grandes bráhmanas santos. 
e 

VERSO 19 


afraid a al IEA 
ai amai afaa a: S 


samiddham ahitam vahniri 
krtvã parisamâhanam 

paristirya samabhyarcya 
samidbhir ajuhod dvijah 


» samiddham-—abrasador; ahitam—estando situado; vahnim—o 

fogo; krtva—após fazer; parisamahanam—apropriadamente; paris- 

firya—ultrapassando; samabhyarcya—após oferecer adoracáo; samid- 

“bhih--com oferendas sacrificatórias; ajuhot-—completou o sacrifício 
fogo; dvijah—o melhor dos brahmanas. 


TRADUÇÃO 
Após organizar um fogo de sacrifício, o Senhor Vamanadeva ofe- 
receu adoração e realizou um sacrifício de fogo no campo sacrificatório. 


VERSO 20 
FAR 

aê aaa: | 
am amificandgd 

ARM Mo Al 
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$rutvasvamedhair yajamanam úrjitam 
balim bhrgūnām upakalpitais tatah 

jagāma tatrākhila-sāra-sambhrto. 

bhārena gāń sannamayan pade pade 























srutvã—após ficar sabendo; asvamedhaih—pelos sacrificios asva- 
medha; yajamánam—o realizador; úrjitam—muito glorioso; balim— 
Bali Maharája; bhrgúnam—sob a orientacáo dos bráhmanas nas- 
cidos na dinastia Bhrgu; upakalpitaih—realizados; tatah—daquele 
lugar; jagáma—4oi; tatra—até lá; akhila-sara-sambhrtah—a Suprema 
Personalidade de Deus, a essência de toda a criação; bharena—com 
O peso; gam—a Terra; sannamayan—afundando; pade pade—a cada 
passo. 
















TRADUÇÃO 
Quando o Senhor ficou sabendo que Bali Mahárája estava reali- 
zando sacrifícios asvamedha sob a assistência de brâhmanas perten- 
centes à dinastia Bhrgu, o Senhor Supremo, que é pleno sob todos 
os aspectos, dirigiu-Se até lá a fim de mostrar Sua misericórdia a 
Bali Mahárája. Com Seu peso, Ele afundava a Terra a cada passo. 










SIGNIFICADO 
A: Suprema Personalidade de: Deus é akhila-sãra-sambhrta. Em 
outras palavras, Ele'é o proprietário de tudo o que é essencial a este 
mundo material. Portanto, embora estivesse indo pedir algo a Bali 
Maháraja, o Senhor é sempre completo e não precisa pedir nada a 
ninguém. Na verdade, Ele é tão poderoso que, em Sua opulência 
plena, afundava a superfície da Terra a cada passo que Ele dava. 





VERSO 21 








d amas aut aS- 
à afasta esiak | 
mia gu Aa 
ad qa cia 12201 









tam narmadayas tata uttare baler 
ya rtvijas te bhrgukaccha-sampñake 
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pravartayanto bhrgavah kratâttamam 
a vyacaksatárad uditarh yatha ravim 






:tam—a Ele (Vámanadeva); narmadayah—do rio Narmada; tate— 
na margem; uttare—norte; baleh—de Maharaája Bali; ye—quem; rtvi- 
Jah—os sacerdotes ocupados em cerimónias ritualísticas; te—todos 
eles; bhrgukaccha-sarhjriake—no campo chamado Bhrgukaccha; pra- 
vartayantah—realizando; bhrgavah—todos os descendentes de Bhrgu; 
Kkratu-uttamam—o sacrifício mais importante, chamado asvamedha; 
vyacaksata—eles observaram; 4Arat—ali perto; uditam—nascente; 
Yathã—como; ravim—o Sol, 








À TRADUÇÃO 
Enquanto se ocupavam em realizar o sacrificio no campo conhe- 

cido como Bhrgukaccha, situado na margem norte do rio Narmada, 

“ossacerdotes bramínicos, descendentes de Bhrgu, viram Vâmanadeva, 

que Se assemelhava ao Sol nascendo ali pertinho. 

é 

VERSO 22 


af qa: AER 
caña ama TA l 

ad: Baraona: 

E FNRI 


te rtvijo yajamánah sadasya 
hata-tviso vâmana-tejasã nrpa 

staryah kilayaty uta va vibhavasuh 

sanat-kumáro “tha didrksayã kratoh 


te—todos eles; rtvijah-—os sacerdotes; yajamânah-—bem como 
li Maharaja, que os ocupara em realizar o yajña; sadasyah—todos 
membros da assembléia; hata-tvisah—diminuídos em sua reful- 
cia corpórea; vâmana-tejasã-—pela refulgência brilhante do Senhor 
'âmana; nrpa—ó rei; sitryah—o Sol; kila—se; ayâti—está vindo; uta 
¡bhavasuh—o deus do fogo; sanat-kumarah—o Kumára 
ecido como Sanat-kumára; atha—ou; didrksaya—com o dese- 
de observar; kratoh—a cerimónia de sacrificio. 
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TRADUÇÃO 

Ó rei, devido à brilhante refulgência de Vâmanadeva, os sacerdo- 
tes, juntamente com Bali Maháraja e todos os membros da assem- 
bléia, praticamente perderam todo o seu esplendor. Daí, comegaram 
a perguntar uns aos outros se o próprio deus do Sol, Sanat-kumãra 
ou o deus do fogo haviam vindo pessoalmente ver a cerimônia de 
sacrificio. 


VERSO 23 


ei afràg aqui 
freio mara ama: | 
si agr ae and 
AT frame RI 


ittham sasisyesu bhrgusv anekadhã 
vitarkyamãno bhagavân sa vâmanah 

chatram sadandar sajalarn kamandalurh 
vivesa bibhrad dhayamedha-vâtam 


ittham-—dessa maneira; sa-Sisyesu-—com seus discípulos; bhrgusu— 
entre os Bhrgus; anekadhã-—de muitas maneiras; vitarkyamânah— 
sendo comentado e debatido; bhagaván—a Suprema Personalidade 
de: Deus; sah-—este; vamanah—Senhor Vámana; chatram—sombri- 
nha; sadandam—com o bastão; sa-jalam—cheio de água; kamanda- 
lum—cántaro; vivesa—entrou; bibhrat—levando na máo; hayame- 
dha—do sacrificio asvamedha; vatam—na arena. 


TRADUÇÃO 
Enquanto os sacerdotes da dinastia Bhrgu e seus discípulos fala- 
vam e argumentavam de várias maneiras, a Suprema Personalidade 
de Deus, Vâmanadeva, portando em Suas mãos um bastão, uma 
sombrinha eum cântaro cheio de água, entrou na arena do sacrifício 
VERSOS 24—25 


asa aaa aa! . 
ate ama As A Mel i 
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as dea gaa: arana af | 
SAART AMI ATA IYI 


mauñjya mekhalaya vitam 
upavitajinottaram 

jatilam vâmanam vipram 
maya-mánavakam harim 


pravistam viksya bhrgavah 
sasisyas te sahagnibhih 

pratyagrhnan samutthaya 
sanksiptãs tasya tejasã 


"maurjya-—feito de palha muñja; mekhalaya—com um cinto; 
tam—cingido; upavita—cordáo sagrado; ajina-uttaram—usando 
roupa superior feita de pele de veado; jatilam—tendo madei- 
de cabelo anelado; vamanam—Senhor Vámana; vipram—um 


brahmana; maya-manavakam—o filho ilusório de um ser humano; 

harim—a Suprema Personalidade de Deus; pravistam-—entrou; vik- 

vendo; bhrgavah—os sacerdotes descendentes de Bhrgu; sa- 

-—com seus discípulos; te—todos eles; saha-agnibhih—com o 

fício de fogo; pratyagrhnan-—=deram as devidas boas-vindas; sa- 

mutthãya—levantando-se; sanksiptâh—ofuscados; tasya—Seu; teja- 
pelo brilho. 


TRADUÇÃO 
EM arecendo um menino brâhmana usando um cinto de palha, um 
sagrado, uma roupa superior feita de pele de veado e madeixas 
cabelo anelado, o Senhor Vâmanadeva entrou na arena de sacri- 
cio. Sua refulgência brilhante ofuscou o brilho de todos os sacer- 
es e seus discípulos, que então levantaram-se de seus assentos e 
m as devidas boas-vindas ao Senhor, oferecendo-Lhe reverências. 


VERSO 26 
qua: safe A l 
EMENTA aM MAIRA IRA] 
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yajamánah pramudito 
darsantyah manoramam 

rúpânuripâvayavam 
tasmã âsanam aharat 


yajamánah—Bali Mahárája, que ocupara todos os sacerdotes em 
realizar o sacrifício; pramuditah-—ficando muito contente; darsa- 
niyam-— agradável de ver; manoramam-—tão belas; riipa—com beleza; 
anuriipa—igual à Sua beleza corpórea; avayavam—todas as diferen- 
tes partes do corpo; tasmai=a Ele; ásanam—um assento; dharat— 
ofereceu. 


TRADUÇÃO 
Bali Maháraja, contente ao ver o Senhor Vâmanadeva, cujos belos 
membros contribuíam igualmente para a beleza de todo o Seu corpo, 
sentiu muita satisfação em oferecer-Lhe um assento. 


VERSO 27 


aaa ml ama af! 
IIA RARO RON 


svagatenabhinandyátha 
páadau bhagavato balih 

avanijyârcayâm asa 
mukta-sanga-manoramam 


su-Ggatena-=com palavras de boas-vindas; abhinandya—acolhendo; 
atha—assim; pádau=os dois pés de lótus; bhagavatah—do Senhor; 
balih—Bali Maharaja; avanijya—lavando; arcayâm asa—adorou; 
mukta-sanga-manoramam-—a Suprema Personalidade de Deus, q 
é:belo para'as almas liberadas. 


TRADUCAO 
Oferecendo essa. digna recepcáo á Suprema Personalidade de 
Deus, que é sempre belo para as almas liberadas, Bali Mahárája 
adorou-O, lavando-Lhe os pés de lótus. 
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ate at CM A AR RC 


tat-pada-Saucam jana-kalmasapaham 

sa dharma-vin miirdhny adadhãt sumangalam 
yad deva-devo girisas candra-maulir 

dadhãra miirdhnã parayã ca bhaktya 


tat-pâda-Saucam—a água que lavara os pés de lótus do Senhor; 
jana-kalmasa-apaham—que elimina todas as reações pecaminosas 
das pessoas em geral; sah—ele (Bali Maharaja); dharma-vit—bas- 
tante inteirado dos princípios religiosos; mirdhni—sobre a cabeça; 
adadhat—carregava; su-marigalam-—auspiciosíssimo; yat—o qual; 
deva-devah—o melhor dos semideuses; girisah—Senhor Siva; candra- 
maulih—que carrega em sua testa o emblema da Lua; dadhara— 
carregou; mirdhnã-—sobre a cabeça; parayã-—suprema; ca—também; 
“bhaktyã-—com devoção. 
> 
- TRADUÇÃO 
“O'Senhor Siva, o melhor dos semideuses, que carrega em sua testa 
o emblema da Lua, recebe sobre sua cabeça, com grande devoção, 
a água do Ganges que emana do dedão do pé de Visnu. Inteirado 
“dos princípios religiosos, Bali Maháraja sabia disto. Consegiiente- 
mente, seguindo os passos do Senhor Siva, ele também pôs sobre 
sua cabeça a água que lavara os pés de lótus do Senhor. 
"o 
SIGNIFICADO 
o Senhor Siva é conhecido como Gangã-dhara, ou aquele que 
ga a água do Ganges sobre a sua cabeça. Sobre a testa do Senhor 
ra, está o emblema da meia-lua, entretanto, para prestar sumo 
“respeito à Suprema Personalidade: de Deus, o Senhor Siva pôs a 
gua do Ganges acima desse emblema. Este exemplo deve ser seguido 
por todos, ou pelo menos por todo devoto, pois o Senhor Siva é 
“um dos mahãjanas. De modo semelhante, Maharaja Bali mais tarde 
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630 
| também tornou-se um mahãjana. Um mahajana segue outro maha- 
Jana, e, seguindo o sistema paramparã das atividades dos mahāja- 
nas, pode-se avançar em consciência espiritual. Arágua do Ganges 
| é santificada porque emana; do dedo do pé do Senhor Visnu. Bali 
Mahārāja lavou os pés de Vamanadeva, e a água com a qual ele fez 
isso tornou-se igual ao Ganges. Bali Maháraja, que conhecia perfei- 
tamente bem todos os princípios religiosos, pôs então aquela água 


sobre a sua cabeça, seguindo os passos do Senhor Siva. 


| 

| 

| VERSO 29 

| ra 

| amd a AR aA À | 
EL CO 


sri-balir uvâca 
svágatam te namas tubhyarh 
brahman kim karavama te 
brahmarsinám tapah saksán 
manye tvârya vapur-dharam 


Sri-balih uvaca-—Bali Maharaja disse; su-Agatam—todas as boas- 
vindas; te—a Vós; namah tubhyam—ofereço-Vos minhas respeitosas 
reverências; brahman—ó brahmana; kim—que; karavâma—pode- 
mos fazer; te—por Vós; brahma-rsinam—dos grandes sábios brah- 
manas; tapah—austeridades; saksat—diretamente; manye—eu penso; 
tva-—Vós; arya—ó pessoa nobre; vapuh-dharam —personificadas. 


TRADUÇÃO 
Bali Mahárája disse então ao Senhor Vamanadeva: Ó brahmana, 
ofereço-Vos minhas calorosas boas-vindas e minhas respeitosas reve- 
réncias. Por favor, dizei-nos o que podemos fazer por Vós. Pensas 
mos em Vós como a austeridade personificada dos grandes sábios 
bráhmanas. 














VERSO 30 1 


| sa a: face aa a: mia qem | 
aa fo QU A ANAMA EA 113011 
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adya nah pitaras trpta 
adya nah pavitam kulam 

adya svistah kratur ayarn 
ad bhaván agato grhãn 


adya—hoje; nah—nossos; pitarah—antepassados; trptâh-—satisfei- 
; adya-—hoje; nah—nossa; pâvitam—purificada; kulam—toda a 
amília; adya-—hoje; su-istah—está devidamente executado; kratuh— 
ifício; ayam—este; yat—porque; bhavãân-—Vossa Onipotência; 
igatah—chegou; grhān—à nossa residência, 


TRADUÇÃO 
Ó meu Senhor, devido ao fato de que fizestes a gentileza de vir 
nosso lar, todos os meus antepassados estão satisfeitos, nossa fa- 
ia com toda a sua dinastia foram santificadas, e o sacrifício que 
tamos realizando agora ficou concluído em virtude de Vossa presença. 


VERSO 31 


qa A aja riffs 
fame aaa: | 
ala aña a qu 
a a af a RR 


adyagnayo me suhuta yatha-vidhi 
dvijâtmaja tvac-caranâvanejanaih 
hatarmhaso varbhir ivarn ca bhãr aho 
tathã punitã tanubhih padais tava 
b 
f adya—hoje; agnayah—os fogos-de sacrificios; me—executados 
por mim; su-hutah—oblacóes feitas apropriadamente; vathã-vidhi-— 
em termos dos preceitos sástricos; dvija-âtmaja-—ó filho de brah- 
nana; tvat-carana-avanejanaih-—que lavou Vossos pés de lótus; 
hata-arnhasah—que me livrei de todas as atividades pecaminosas; 
varbhih—pela água; ¡yam—esta; ca—também; bhúh—a superfície 
globo; aho—oh!; tatha—bem como; puntta—santificada; tanu- 
pequeninos; padaih—pelo contato dos pés de lótus; tava— 
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TRADUÇÃO 

Ó filho de brahmana, hoje, o fogo do sacrifício está aceso de 
acordo com o preceito dos Sástras, e, através da água que lavou 
Vossos pés de lótus, libertei-me de todas as reações pecaminosas 
da minha vida. Ó meu Senhor, pelo contato de Vossos pequeninos 
pés de lótus, toda a superfície do mundo foi santificada. 


VERSO 32 


qa, mafa ades A 
ami o figa | 
ni mai gag na gi 


tai artes 113311 


yad yad vato vāñchasi tat pratīccha me 
tvâm arthinam vipra-sutanutarkaye 

gam kañcanam gunavad dhâma mrstam 
tathânna-peyam uta vã vipra-kanyâm 

gramán samrddháms turagán gaján va 
ratháms tatharhattama sampraticcha 


yat yat—tudo o que; vato—ó brahmacari; vañchasi—desejardes; 
tat—isto; praticcha—podeis levar;-me—de mim; tvam—Nós; arthi- 
nam-—desejando algo; vipra-suta—ó filho de brahmana; anutarkaye— 
considero; gám-—uma: vaca; kañicanam—outo;:gunavat dhama— 
uma residéncia mobiliada; mrstam—saborosos; tatha—bem como; 
anna—gráos alimenticios; peyam—bebidas; uta—na verdade; va— 
ou; vipra-kanyam-—a filha de um bráhmana; gramán—aldeias; sas 
mrddhán—prósperas; turagán—cavalos; gajan—elefantes; va—ow 
rathan—quadrigas; tatha—bem: como; arhat-tama—ó melhor entre 
os adoráveis; sampraticcha—podeis levar: 

TRADUÇÃO 

Ó filho de brahmana, parece que viestes aqui pedir-me algo. Pors 

tanto, o que acaso desejardes, podeis pedir-me. Ó melhor entre of 
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adoráveis, posso dar-Vos vacas, ouro, uma casa mobiliada, alimen- 
tos e bebidas saborosos, a filha de um brâhmana como Vossa espo- 
sa, aldeias prósperas, cavalos, elefantes, quadrigas ou o que quer 
que desejardes. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Oitavo 
Canto, Décimo Oitavo Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitulado: 
“O Senhor Vâmanadeva, a encarnação sob forma de anão.” 







































CAPÍTULO DEZENOVE 


O Senhor Vamanadeva 
pede caridade a Bali Maharaja 


+» Este Décimo Nono Capítulo descreve como o Senhor Vâmanadeva 
ediu a caridade de três passos de terra, como Bali Mahãraja con- 
“cordou com Sua proposta, e como Sukracárya proibiu Bali Mahã- 
rája de satisfazer o pedido do Senhor Vámanadeva. 

* Quando Bali Maharaja, pensando que Vamanadeva fosse o filho 
deum brãhmana, disse-Lhe que pedisse o que bem quisesse, o Senhor 
Vamanadeva louvou as atividades heróicas de Hiranyakasipu e Hira- 
nyaksa, após louvar a família na qual Bali Mahãraja nascera, pediu 
ao rei três passos de terra. Bali Mahãraja concordou em dar essa ca- 
idade, uma vez que isso era algo muito insignificante, mas Sukrá- 
cārya, que pôde entender que Vámanadeva era Visnu, o amigo dos 
'semideuses, proibiu Bali Maharaja de dar essa terra. Sukrácárya acon- 
selhou Bali Maharája a retirar sua promessa. Ele explicou que, para 
subjugar outros, para fazer pilhéria, para enfrentar perigos, para 
“agir em prol do bem-estar alheio e assim por diante, alguém pode 
Tecusar-se a cumprir sua promessa e não incorrer em nenhum erro. 
“Através dessa filosofia, Sukracárya tentou dissuadir Bali Mahãraja 
de doar terra ao Senhor Vâmanadeva. 

E 


VERSO 1 


ATA TIA 
aaa da a gama l 
Para a aaa 
sri-suka uvãca 
iti vairocaner vakyam 
dharma-yuktam sanrtam 
nisamya bhagaván pritah 
pratinandyedam abravit 






























































O Senhor pede caridade a Bali Maharaja 
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TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus disse: Ó rei, na verdade és su- 
me porque teus atuais conselheiros são brâhmanas descendentes 
de Bhrgu e porque o instrutor de tua vida futura é teu avô, o pacífi- 
e venerável Prahlada Mahárája. Tuas afirmações são a própria 
verdade, e elas concordam completamente com a etiqueta religiosa. 
Elas seguem a mesma linha de comportamento de tua família, e 
em em relevo tua reputação. 


sri-Sukah uvaca-—Sri Sukadeva Gosvami disse; iti—assim; vairoca- 
neh-—do filho de Virocana; vakyam-—as palavras; dharma-yuktam-— 
em termos de princípios religiosos; sah—Ele; sã-nrtam-—muito agra- 
dáveis; nisamya—ouvindo; «bhagavan—a Suprema Personalidade 
de Deus; pritah—inteiramente satisfeito; pratinandya—felicitando-o; 
idam—as seguintes palavras; abravit—disse. 


















TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi continuou: Ao ouvir Bali Maharaja falar dessa 
maneira táo agradável, a Suprema Personalidade de Deus, Vámana- 
deva; ficou muito satisfeito, pois Bali Maharaja falara em termos 
de princípios religiosos; Foi então que o Senhor passou a louvá-lo: 






SIGNIFICADO 
- Prahláada Mahãraja é um vívido exemplo de devoto puro. Alguém 
É ia questionar que, como Prahlada Mahãraja, embora muito 
velho, estava apegado à sua família, e especificamente ao seu neto 
Bali Maharaja, de que maneira poderia ele ser um exemplo ideal? 
Portanto, este verso usa a palavra prasântah. O devoto é sempre 
6brio. Ele nunca se deixa perturbar por circunstância alguma. Mesmo 
o devoto que permanece na vida de grhastha e não renuncia às posses 
materiais deve ser tido como prasânia, sóbrio, devido à sua devoção 
a ao Senhor. $ri Caitanya Mahãprabhu, por conseguinte, disse: 




















VERSO 2 






staag 
Tata ag 
safa dat quem 
Je Sat ga: aid 
Rara. SOT MAS IDR 







kibã vipra, kibã nyãsi, Sadra kene naya 
yei krsna-tattya-vetta, sei “guru” haya 












“Quer alguém seja brahmana, sannyasT ow Súdra — não importa o 
que seja —, pode tornar-se mestre espiritual se conhecer a ciência 
de Krsna.” (Cc. Madhya 8.128) Independentemente da sua condi- 

kulocitam dharma-yutarh yasas-karam te ção de vida, todo aquele que conhece a fundo a ciência de Krsna 
yasya pramanam bhrgavah samparaye um guru. Logo, em quaisquer circunstâncias; Prahlāda Mahārāja 


itâmahah kula-vrddhah prasântah Pum guru. 
n nb dp Aqui, Sua Onipotência, Vamanadeva, também ensina aos san- 





sri-bhagaván uvaca i 
vacas tavaitaj jana-deva siinrtam 

















wasís e brahmacãris que ninguém deve pedir mais do que o necessá- 
rio. Ele queria apenas três passos de terra, embora Bali Maharaja 
estivesse disposto a dar-Lhe tudo o que Ele desejasse. 


$ri-bhagaván uvãâca—a Suprema Personalidade de Deus disse; 
vacah—palavras; 'tava—tuas; etat=esta espécie de; jana-deva—4 
rei das pessoas; sii-nrtam—muito verdadeiras;-kula-ucitam—bem 
condizentes com a tua dinastia; dharma-yutam— completamente de 
acordo com os princípios religiosos; yasah-karam-—propícias pari 
espalhar a tua reputação; yasya—de quem; pramânam-—a evidência; 
bhrgavah—os brahmanas da dinastia Brgu; samparaye—no próxl. 
mo mundo; pitâmahah-—teu avô; kula-vrddhah-—o mais velho da fas 
mília; prasântah-—muito pacífico (Prahlada Maharaja). 





















Ent 






VERSO 3 
OS AA: O: YA | 
SETENTA figa arara fita 113 11 
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na hy etasmin' kule kascin 
nihsattvah krpanah puman 
pratyakhyata pratisrutya 
yo vadata dvijataye 


na—náo; hina verdade; etasmin—nesta; kule—na dinastia ou 
familia; ka$cit—ninguém;  nihsattvah—tacanho; krpanah—avaro; 
pumân—pessoa alguma; pratyakhyatá—recusa; pratisrutya—após 
prometer dar; yah vi-—ou; adãtà-—não sendo caridosa; dvijataye— 
com os bráhmanas. 


TRADUÇÃO 
Sei que até agora ninguém nascido em tua família tem sido e) 
nho ou avaro. Ninguém jamais recusou fazer caridade aos brâhma- 
nas, ou após prometer dá-la, alguém deixou de cumprir sua promessa. 


VERSO 4 


ag ama: 

ad af | 
qu amanda 

TR SAR AMG ANN 


na santi tirthe yudhi carthinarthitah 
paránmukha ye tv amanasvino nrpa 

yusmat-kule yad yasasamalena 
prahrada udbhati yathodupah khe 


na—náo; santi—existem; tirthe—nos lugares sagrados (onde se 
dá caridade); yudhi—no campo de batalha; ca—também; arthina—= 
por um bráhmana ou. ksatriya; arthitah—que foram solicitados; 
paranmukhah—que recusaram seus pedidos; ye—essas pessoas; /u-— 
na verdade; amanasvinah—esses reis de baixo nível e de mentalida- 
de mesquinha; nrpa—ó rei (Bali Maharaja); yusmat-kule—em tua 
dinastia; yat—na qual; yasasã amalena—por reputação impecável; 
prahrâdah—Prahlâda Maháraja; udbhati—surge; yatháa—como; udu- 
pah—a Lua; khe—no céu. 
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TRADUÇÃO 
Ó rei Bali, nunca em tua dinastia nasceu um rei de mentalidade 
mesquinha que, ao ser solicitado, recusasse fazer caridade aos brah- 
manas nos lugares sagrados ou lutar com os ksatriyas num campo 
de batalha. E tua dinastia fica ainda mais gloriosa devido à presen- 
qa de Prahlada Maharaja, que é como a formosa Lua no céu. 


SIGNIFICADO 
As características do ksatriya sáo descritas no Bhagavad-gitá. 
Uma de suas qualificações é o desejo de fazer caridade (dâna): Um 
ksatriya não se recusa a fazer caridade quando solicitado por um 
_brāhmana, tampouco recusa-se a lutar com outro ksatriya. O rei 
que se recusa é tido como alguém de mentalidade vil. Na dinastia 
de Bali Maharaja, não havia reis com essa mentalidade desprezível. 


VERSO 5 


at art fara ai I 
af RA fears 


yato játo hiranyaksas 
carann eka ima mahim 

prativiram dig-vijaye 
navindata gadayudhah 


yatah—a dinastia na qual; jatah—nasceu; hiranyáksah—o rei cha- 
mado Hiranyaksa; caran—vagando; ekah—sozinho; imám—esta; 
mahim-—superfície do globo; prativiram--um herói oponente; dik- 
vijaye—para conquistar todas as direções; na avindata—não pôde 
obter; gada-ayudhah—portando sua maga. 


TRADUÇÃO 
“Foi em tua dinastia que Hiranyáksa nasceu. Carregando apenas 
sua maça, ele vagou pelo globo sozinho e, sem a ajuda de ninguém, 
conquistou todas as direções, sendo que nenhum herói que ele defron- 
fou pôde rivalizá-lo. 
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| VERSO 6 $u: TRADUÇÃO 
+ Quando Hiranyakasipu ouviu a notícia da morte-de seu irmão, 
| ¿RRE Aa: an ATAR | com grande ira, e querendo matar o Senhor Visnu, foi à residência 
| ma ai AA t iaaa WE de Visnu, o exterminador do seu irmão. 
| yam vinirjitya: krechrena y VERSO 8 
| visnuh ksmoddhára agatam e e 
| atmanam jayinam mene AR AA AS | 
| tad-viryarn bhary anusmaran franma RIN fanaat len 
| yam—quem; vinirjitya—após conquistar; krechrena—com muita tam ayantarh samalokya 
dificuldade; visnuh-—o Senhor Visnu, sob Sua encarnação de javali; sula-panim krtantavat 
ksmā-uddhāre—no momento em:que a Terra foi salva; agatam- 1 cintayām āsa kāla-jño 
apresentou-se diante dEle; atmânam-—pessoalmente, Ele próprio; visnur mapâvinam varah 
Jjayinam—vitorioso; mene—considerou; tat-viryam-—o poder de Hi- E 
ranyaksa; bhari—constantemente, ou cada vez mais; anusmaran— tam—a ele (Hiranyakasipu); gyantam-—adiantando-se; samalo- 
pensando em. Kkya—observando minuciosamente; $ala-panim—com um tridente 
TRADUÇÃO em sua mão; krtânta-vat-=assim como a morte personificada; cin- 
Enquanto salvava a Terra, tirando-a do mar Garbhodaka, o Senhor tayam àsa—pensou; kala-jñah—que comhece o fluxo do tempo; 
Visnu, sob Sua encarnação de javali, matou Hiranyáksa, que se visnuh—o Senhor Visnu; mayavinam-—de todas as classes de místi- 
apresentara diante dEle. Foi uma luta renhida, e o Senhor matou cos; varah—o líder. 
Hiranyáksa com muita dificuldade. Mais tarde, ao analisar o poder 
incomum de Hiranyâksa, o Senhor realmente sentiu-Se vitorioso. TRADUÇÃO 
Vendo Hiranyakasipu adiantando-se com um tridente em sua 
VERSO 7 “mão e parecendo a morte personificada, o Senhor Vişņu, o melhor 
. «de todos os místicos e aquele que conhece o fluxo do tempo, pensou 
fara aa ra: qa! “o seguinte. 
sao qa a fasi a:o y VERSO 9 
nisamya tad-vadharh bhratã ai aS at mg: mga 
hiranyakasipuh purã adia ral lembro REM: SM 
hantum bhratr-hanam kruddho 
jagáma nilayam hareh yato yato "ham tatrásau 
mrtyuh prana-bhrtam: iva 
nisamya—após ouvir; tat-vadham—sobre a morte de Hiranyaáksa; ato “ham awahrdaya pir 
bhrata—o irmáo; hiranyakasipuh—Hiranyakasipu; pura—anterior- praveksyami parag-drsah 
mente; hantum—só para matar; bhratr-hanam—o exterminador do 
seu irmão; kruddhah-—muito irado; jagama—*foi; nilayam—a resi» “yatah yatah-—aonde quer que; aham—Eu; tatra—lá, na verdade; 


dência; hareh—da Suprema Personalidade de Deus. $ asau—este Hiranyakasipu; mrtyuh—morte; prana-bhrtam—de todas 
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as entidades vivas; iva—assim' como; atah—portanto; aham—Eu; 
asya—dele; hrdayam—no âmago do coração; praveksyâmi--=entra- 
rei; parak-drsah—de uma pessoa que tem apenas visão externa. 


TRADUÇÃO 
Aonde quer que Eu vá, Hiranyakasipu seguir-Me-á, como a morte 
segue todas as entidades vivas. Portanto, é melhor que Eu entre 
no âmago de seu coração, pois assim, devido ao seu poder de ver 
apenas externamente, ele não Me verá. 


VERSO 10 


aa fra fito are 

mma sa! 
amaral 

NOA ARANA Lo! 


evar sa niscitya ripoh Sariram 
adhavato nirvivise 'surendra 

sváasanilantarhita-súksma-dehas 
tat-prâna-randhrena vivigna-cetâh 


evamm-—dessa maneira; sah—EBle (Senhor Visnu); niscitya—decidindo; 
ripoh—do inimigo; sariram—no corpo; adhavatah-—que se precipitava 
contra Ele mui impetuosamente; nirvivise-entrou; asura-indra- 
rei dos demônios (Maharaja Bali); $vasa-anila—através da respira- 
ção; antarhita—invisível; sitksma-dehah-—em seu. corpo sutil; tat- 
prana-randhrena—pelo orifício da narina; vivigna-cetâh—estando 
muito ansioso. 


TRADUÇÃO 
O Senhor Vamanadeva continuou: Ó rei dos demônios, após 
tomar essa decisão, o Senhor Visnu entrou no corpo de Seu inimi- 
go Hiranyakasipu, que mui impetuosamente precipitava-se contra 
Ele. Num corpo sutil inconcebível para Hiranyakasipu, o Senhor 
Visnu, que estava em grande ansiedade, entrou pelas narinas de Hi- 
ranyakasipu, juntamente com sua respiração. 
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u SIGNIFICADO 

A Suprema Personalidade de Deus já está:no'âmago dos:cora- 
ções de todos. Isvarah sarva-bhitanarm hrd-dese "rjuna tisthati (Bg. 
18.61). Logicamente, portanto, não foi nem um pouco difícil para 
o Senhor Visnu entrar no corpo de Hiranyakasipu. A palavra vivigna- 
cetah, “muito ansioso”, é significativa. Não se deve pensar que o 
Senhor Visnu estivesse com medo de Hiranyakasipu; pelo contrário, 
devido à compaixão, o Senhor Visnu estava ansioso porque queria 
agir para o bem-estar dele. 


VERSO 11 


a afaki RIA IT- 
AAA: A 
sat Rad rara 
fu Aaa za eee 


sa tan-niketarn parimrsya Sânyam 
apasyamânah kupito nanâda 

ksmam.dyamñ disah kham vivarán samudrán 
visnum vicinvan na dadarsa virah 


sah—esse Hiranyakasipu; tat-niketam-— a: residência: do Senhor 
Visnu; parimrsya—buscando; $anyam—vazia; apasyamanah—náo 
vendo o Senhor Visnu; kupitah—ficando muito irado; nanáda— 
bradou a plenos pulmões; ksmãm-—na superfície da Terra; dyâm-—no 
espaço exterior; disah—em todas as direções; kham-—no céus: vi- 
varân-—em todas as cavernas; samudrân—em: todos os oceanos; 
visnum-—o Senhor Visnu; vicinvan—procurando; na-—não;- dadar- 
sa-—viu; virah—embora fosse muito poderoso. 


TRADUÇÃO 
Ao ver que a residência do Senhor Visnu estava vazia, Hiranya- 
kasipu começou a buscar o Senhor Visnu em toda parte, Irado porque 
não conseguia vê-lO, Hiranyakasipu emitia altos brados e esquadri- 
nhou todo o Universo, incluindo a superfície da Terra, os sistemas 
planetários superiores, todas as direções e todas as cavernas e oceanos. 
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Mas Hiranyakasipu, que era o maior de todos os heróis, não viu 
Visnu em parte alguma. 


VERSO 12 


afa dna anana ana 1 
maet AA AA ai aAA gara 1123M 


apaśyann iti hovāca 
mayânvistam idam jagat 

bhratr-ha me gato núnam 
ato navartate pumãn 


apasyan—não O vendo; iti—dessa maneira; ha uváca—pronun- 
ciou; mayá—por mim; anvistam—foi procurado; idam—todo; 
Jagat—o Universo; bhrãtr-hã—o Senhor Visnu, que matou o irmão; 
me—meu; gatah—deve ter ido; núnam—na verdade; yatah—donde; 
na—náo; dvartate—volta; puman—uma pessoa. 


TRADUÇÃO 
Incapaz de vé-10, Hiranyakasipu disse: ““Esquadrinhei o Universo 
inteiro, mas não consegui encontrar Visnu, que matou meu irmão. 
Portanto, na certa Ele foi para aquele lugar do qual ninguém retor- 
na. [Em outras palavras, a esta altura Ele deve estar morto.]” 


SIGNIFICADO 

Deum modo geral, os ateístas seguem a conclusão filosófica 
Bauddha, segundo a qual na hora da morte tudo se acaba. Hiranya- 
kasipu, sendo um ateu, pensava desta maneira. Porque o Senhor 
Visnu não lhe era visível, ele pensou que o Senhor estava morto. 
Mesmo hoje em dia, muitas pessoas adotam a filosofia de que Deus 
está morto. Mas Deus nunca está morto. Nem mesmo a entidade viva, 
que é parte de Deus, jamais morre. Na jayate mriyate vá kadacit: 
“Para a alma, jamais existe nascimento ou morte”. Esta afirmação 
édo Bhagavad-gitã (2.20). Nem mesmo a entidade viva comum nasce 
ou-morre. Que dizer então da Suprema Personalidade de Deus; 
que é a principal de todas as entidades vivas? Ele decerto nunca 
nasce ou morre. Ajo “pi sann avyayatmã (Bg: 4.6). Tanto o Senhor 
quanto a entidade viva existem como personalidades não-nascidas 
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e imperecíveis. Logo, a conclusão de Hiranyakasipu, segundo a qual 
Visnu morrera, estava errada. 

Como indicam as palavras yato navartate pumãn, decerto existe 
O reino espiritual, e a entidade viva que vai para lá jamais retorna 
a este mundo. Isto também é confirmado no Bhagavad-gitã (4.9): 
tyaktvã deharh punar janma naiti mám eti so "rjuna: Sob'o aspec- 
to material, toda entidade viva morre; a morte é inevitável. Porém, 
após a morte, aqueles que são karmis, jhiânis e yogis retornam a este 
mundo material, ao passo que os bhaktas não: É claro que se um 
bhakta não é completamente perfeito, ele volta a nascer no mundo 
material, mas numa posição muito elevada — ou em familia rica, 
ou em família de brâhmanas puros (Sucinãrh $rimatam gehe) —, sim- 
plesmente para concluir o desenvolvimento de sua consciência espiri- 
tual. Aqueles que completaram o curso da consciência de Krsna e 
estão livres do desejo material retornam à morada da Suprema Per- 
sonalidade de Deus (yad gatvã na nivartante tad dhama paramam 
mama). Aqui, confirma-se o mesmo fato: yato nāvartate pumān. 
Todo aquele que retorna ao lar, retorna ao Supremo, não regressa 
a este mundo material. 

VERSO 13 


duque RA afim I 
Agra LE 


vairanubandha etaván 
amrtyor ¡ha dehinam 

ajñana-prabhavo manyur 
aham-manopabrmhitah 


vaira-anubandhah—inimizade; etâvan—tamanha; amrtyoh—até 
'0.momento da morte; ¡ha—nisto; dehinâm-—de pessoas demasiada- 
mente envoltas no conceito de vida corpórea; 'ajñana-prabhavah— 
devido à grande influência da ignorância; manyuh-—ira; aham-mãna-— 
pelo egotismo; upabrrhitah—expandida. 


TRADUÇÃO 
“A ira de Hiranyakasipu contra o Senhor Visnu persistiu até a sua 
morte. Outras pessoas no conceito de vida corpórea mantém-se iradas 
unicamente devido ao falso ego e à grande influência da ignorância. 
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SIGNIFICADO 

Falando em termos genéricos, muito embora a alma condiciona- 
da fique irada, sua ira não é perpétua, mas temporária, e deve-se à 
influência da ignorância. Hiranyakasipu, entretanto, guardou inimi- 
zade ao Senhor Visnu e manteve sua ira até a hora da morte. Ele 
nunca abandonou sua atitude vingativa para com Visnu, pois não 
conseguia esquecer-se de que Visnu matara o seu irmão, Hiranyaksa. 
Outras pessoas no conceito de vida corpórea ficam iradas contra 
seus inimigos, mas não contra o Senhor Visnu. Hiranyakasipu, en- 
tretanto, vivia irado Ele estava irado não apenas por causa do falso 
prestígio, mas também devido à sua contínua inimizade a Visnu. 


VERSO 14 


a megaa akaa: 
Ga Asaa nfa: 


pitā prahrāda-putras te 
tad-vidvān dvija-vatsalāh 

svam ayur dvija-lingebhyo 
devebhyo "dat sa yâcitah 


pità-—pai; prahrâda-putrah--o filho de Maharaja Prahlada; te— 
teu; tat-vidvan—embora ele soubesse; dvija-vatsalah—mesmo assim, 
devido à sua afinidade pelos brâhmanas; svam-—sua própria; ayuh— 
duração de vida; dvija-lingebhyah—que estavam vestidos de brãh- 
manas; devebhyah-—aos semideuses; adãt—concedeu; sah-—ele; yaci- 
tah—sendo assim solicitado. 


TRADUÇÃO 
Teu pai, Virocana, filho de Prahlada Maharaja, era muito afetuoso 
com os brahmanas. Embora soubesse muito bem que eram os semi. 
deuses que vieram até ele vestidos de brâhmanas, a pedido deles, re- 
nunciou sua vida em benefício deles. 


SIGNIFICADO 
'Mahãrája Virocana, o pai de Bali Maharaja, estava tão satisfei- 
to'com a comunidade de brâhmanas que, muito embora soubesse 
que aqueles que dele se aproximavam em busca de caridade eram 
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Os semideuses vestidos de brãhmanas, mesmo assim concordou em 
fazer-lhes caridade. 


VERSO 15 


arara Rf 1 
add: qa: RARA 


bhavan acaritán dharmán: 
asthito grhamedhibhih 
brahmanaih purvajaih $arair 
anyais coddâma-kirtibhih 
2 
bhaván—tu; acaritán—executaste; dharmán—princípios religiosos; 
asthitah—estando situado; grhamedhibhih—por pessoas na vida fa- 
miliar; brahmanaih—pelos brahmanas; púrva-jaih—por teus an- 
tepassados; sitraih-—pelos grandes heróis; anyaih ca—e por outros 
também; uddáma-kirtibhih—muito insignes e famosos. 


TRADUÇÃO 
Também praticaste os princípios seguidos pelas grandes personali- 
dades que são brâhmanas pais de família; por teus antepassados; e 
por grandes heróis que são famosíssimos devido às suas gloriosas 
atividades. 


VERSO 16 


ama a adia msi azima | 
aa AA A ifan a aa NaN 


tasmãt tvatto mahim isad 
vrne "ham varadarsabhat 

padâni trini daityendra 
sammitâni padã mama 


=tasmat—dessa pessoa; tvattah—de Vossa Majestade; mahim-—terra; 

Esat-—muito pouca; vrne—estou pedindo; aham—Eu; varada-rsa- 

bhãt-—da personalidade que é pródiga em fazer caridade; padâni— 

passos; trini—três; daitya-indra—ó rei dos Daityas; sammitâni—na 
-—por um pé; mama—Meu. 
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TRADUÇÃO 
Ó rei dos Daityas, à Vossa Majestade, que vem de família tão 
nobre e que é capaz de fazer caridade munificentemente, peço apenas 
três passos de terra, até onde alcancem Minhas passadas. 


SIGNIFICADO 

O Senhor Vamanadeva queria três passos de terra de acordo com 
a medida de Suas passadas. Ele não queria mais do que o necessá- 
rio. Porém, embora Ele Se fizesse passar por uma criança humana 
comum, na verdade, desejava a extensão territorial que compreendia 
os sistemas planetários superior, intermediário e inferior. Isto era 
simplesmente para mostrar quão poderosa é a Suprema Personalidade 
de Deus. 


VERSO 17 


ARA IRA ARA | 
da: mei A arrasa tol 


nányat te kamaye rajan 
vadányaj jagad-isvarát 

nainah prâpnoti vai vidvân 
Yâvad-artha-pratigrahah 


na—náo; anyat—nada mais; te—a ti; kamaye—pego; rajan—ó 
rei; vadanyat—que és táo munificente; jagat-iSvarat—que és o rei 
detodo o Universo; na—náo; enah—afligáo; prapnoti—obtém; vai— 
na verdade; vidvan—alguém que é erudito; yavat-artha—tanto quanto 
ele precisa; pratigrahah—aceitando a caridade dos outros. 


TRADUÇÃO 
Ó rei, controlador de todo o Universo, embora sejas muito muni- 
ficente e capaz de dar-Me tanta terra quanto Eu deseje, não quero 
de ti nada desnecessário. Se um brâhmana erudito aceita dos outros 
apenas a caridade de que ele necessita, não se enreda em atividades 
pecaminosas. 


Verso 18] O Senhor pede caridade a Bali Mahãraja 


SIGNIFICADO 

“Um brãhmana ou sannyãsT são qualificados para pedir caridade 
aos outros, porém, se aceitam mais do que o necessário, são passí- 
veis de punição: Deve-se tirar da propriedade do Senhor apenas o 
que for estritamente necessário. Indiretamente, o Senhor Vâamanadeva 
sugeriu a Bali Mahãraja que ele estava ocupando mais terra do que 
precisava. No mundo material, todas as aflições devem-se às ex- 
travagâncias. Há pessoas que obtêm dinheiro extravagantemente e 
depois esbanjam-no. Essas atividades são pecaminosas. Tudo pertênce 
à Suprema Personalidade de Deus, e todos os seres vivos, que são 
filhos do Senhor Supremo, têm direito de usar a propriedade do 
pai supremo, mas ninguém pode tomar para si mais do que o neces- 
sário. Este princípio deve ser especialmente seguido pelos brâhmanas 
e sannyâsis que dependem da misericórdia alheia. Portanto, 
'Vamanadeva era um mendicante ideal, pois solicitou apenas três 
passos de terra. Evidentemente, existe muita diferença entre Seus 
passos e os de um ser humano comum. A Suprema Personalidade 
de Deus, através de Seu poder inconcebível, pode ocupar todo o 
Universo, incluindo os sistemas planetários superior, inferior e inter- 
mediário, mediante a ilimitada distância coberta por Seus passos: 


VERSO 18 


Maura 
AAA AMA gan: | 
dana: aaa mt IO 


Sri-balir uváca 
aho brahmana-dayáda 
vãcas te vrddha-sammatah 
tvar bālo balisa-matih 
svartham praty abudho yathã 


$ri-balih uvaca—Bali Maharaja disse; aho—oh!; brahmana-dayada— 
ó filho de brahmana; vacah—as palavras; te—Tuas; vrddha-sam- 
matãh—decerto são aceitáveis por pessoas idosas e eruditas; tvam— 
Tu; balah—um menino; balisa-matih-—sem suficiente conhecimento; 
sva-artham— interesse próprio; prati—em direção a; abudhah—não 
“conhecendo suficientemente; yathã—como deveria ser. 
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pada-trayam—três pés; vrnite—está pedindo; yah— aquele que; abud- 
dhimán—náo muito inteligente; dvipa-dasusam—porque Te posso 
dar uma ilha inteira. 


TRADUÇÃO 
Bali Maháãraja disse: Ó filho de brâhmana, Tuas instruções estão 
em nível de igualdade com as de pessoas idosas e eruditas. Entretan- 
to, sendo um menino, Tua inteligência ainda é precária. Portanto, 
não és muito prudente no que diz respeito ao Teu interesse próprio. 






TRADUÇÃO 
Tenho condições de dar-Te uma ilha inteira porque sou o proprie- 
tário das três divisões do Universo. Vieste até aqui para levar algo 
de mim e me satisfizeste com Tuas palavras doces, mas estás pedindo 
somente três passos de terra. Portanto, não és muito inteligente. 























SIGNIFICADO 

'A Suprema Personalidade de Deus, sendo completo em Si mesmo, 
realmente nada tem a desejar em prol de Seu interesse próprio. Por- 
tanto, não foi motivado por interesse próprio que o Senhor Vâmana- 
deva dirigiu-Se a Bali Maharaja. Como se afirma no Bhagavad-gitã 
(5.29): bhoktârar yajña-tapasar sarva-loka-mahesvaram. O Senhor 
é o proprietário de todos os planetas, nos mundos material e espiri- 
tual. Por que Ele precisaria de terra? Bali Mahãrája agiu correto 
ao dizer que o Senhor Vamanadeva não era absolutamente judicioso 
no: que dizia 'respeito aos Seus interesses pessoais. Não foi visando 
ao Seu bem-estar pessoal, mas ao bem-estar de Seus devotos, que 
o Senhor Vamanadeva aproximara-Se de Bali Maharája. Os devo- 








SIGNIFICADO 

De acordo com a compreensão védica, todo o Universo é tido como 
um oceano espacial. Neste oceano, existem inúmeros planetas, e cada 
“Planeta é chamado de dvipa, ou ilha. Quando abordado pelo Senhor 
Vāmanadeva, Bali Mahãraja realmente possuía todas as dvipas, ou 
«ilhas no espaço. Bali Maharája ficou muito satisfeito de ver as feições 
“de Vâmanadeva e prontificou-se a dar-Lhe tanta terra quanto: Ele 
pudesse pedir, porém, como o Senhor Vamanadeva pediu somente 
três passos de terra, Bali Maharaja não O considerou muito inteligente. 





























tos sacrificam todos os interesses pessoais para satisfazer a Suprema VERSO 20 
Personalidade de Deus, e do mesmo modo, o Senhor Supremo, em- os le 
bora náo tenha interesses pessoais, pode tomar qualquer atitude aa gata AMAS qa aigi | 





em prol do interesse dos Seus devotos. Aquele que é completo em 
si mesmo náo tem interesses pessoais. 


-n aan iai qÀ aA aA A À IRo 


na pumān mām upavrajya 
bhúyo yacitum arhati 

tasmád vrttikarim bhúmim 
vato kamam praticcha me 


















VERSO 19 


ia CARTA ERRAR | 
q TAA AIRAA ATTA IISI 


mam vacobhih samārādhya 
lokanam ekam isvaram 

pada-trayam vrnite yo 
“buddhimãn dvipa-dasusam 






03 





:na—náo; pumán—pessoa alguma; mám-—de mim; upavrajya— 
após aproximar-se; bhityah-—novamente; yacitum-—pedir; arhati— 
merece; fasmat—portanto; vriti-karim—adequada para manter-Te; 
bhúmim—essa terra; vato—6 pequeno brahmacari; kâmam--de 
acordo com as necessidades da vida; praticcha—toma; me—de mim. 





















s TRADUÇÃO 

i+ Ó menininho, alguém que se aproxima de mim para pedir algo 
não precisará pedir nada mais, em parte alguma. Portanto, se assim 
o desejas, podes pedir-me toda a terra capaz de suprir Tuas necessidades. 







mám—a mim; vacobhih—com palavras doces; samaradhya—= 
após satisfazer bastante; lokanam—de todos os planetas deste Uni. 
verso; ekam—o primeiro e único; ISvaram—mestre, controlador; 
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VERSO 21 


TATA. 
qem firm: derrama fera | 
aaa a au fiat 


śrī-bhagavān uvāca 
: yavanto visayah prestháas 
tri-lokyám ajitendriyam 
na saknuvanti te sarve 
pratiparayitum nrpa 


Srr-bhagavân uvaca-—a Suprema: Personalidade de Deus disse; 
yavantah-—na medida do possivel; visayah—os objetos de gozo dos 
sentidos; presthah—agradáveis a qualquer pessoa; tri-lokyam—dentro 
destes três mundos; qjita-indriyam-—uma pessoa que não é autocon- 
trolada; na Saknuvanti—são incapazes; te=-todos aqueles; sarve—reu- 


nidos; pratiparayitum-—de satisfazer; nrpa—ó rei. 


TRADUÇÃO 
A Personalidade de Deus disse: Ó meu querido rei, nem mesmo 
a totalidade do que quer que exista dentro dos três mundos capaz 
de satisfazer os sentidos de alguém pode satisfazer aquele cujos sen- 
tidos são descontrolados. 


SIGNIFICADO 

O mundo material é uma energia ilusória que desvia as entidades 
vivas do caminho da auto-realização. Todo aquele que vive dentro 
deste mundo material é extremamente ansioso por conseguir situa- 
ções cada vez melhores, capazes de lhe conceder o'gozo dos senti- 
dos. Na:verdade, entretanto, 'o propósito da vida não é o gozo dos 
sentidos, mas a auto-realização. Portanto; àqueles que-se entregam 
ao gozo dos sentidos aconselha-se que pratiquem o sistema de yoga 
mística, ou o sistema de astáriga-yoga, que consiste em yama, niyama, 
ásana, prandyama, pratyahara e'assim por diante. Dessa maneira, 
podem-se controlar os sentidos. O propósito de alguém controlar 
os sentidos é para que-ele: possa extinguir sua-sujeição ao ciclo o 
nascimentos e mortes: Como afirma Rsabhadeva: 


O Senhor pede caridade a Bali Maharaja 


ninam pramattah kurute vikarma 
Jyad indriya-pritaya dprnoti 

na sadhú manye yata átmano 'yam 
asann api klesada àsa dehah: 


““Ao considerar que o gozo dos sentidos é a meta da vida, com cer- 
teza a pessoa fica louca por vida materialista e ocupa-se em toda es- 
pécie de atividades pecaminosas. Ela não sabe que, devido a seus 
erros passados, já recebeu um corpo que, embora temporário, é a 
causa de sua miséria. Na verdade, a entidade viva não precisaria re- 
ceber nenhum corpo material, mas, para obter gozo dos sentidos, 
ela ganhou um corpo material. Portanto, acho que não é digno de 


, um homem inteligente envolver-se de novo em atividades de gozo 


dos sentidos devido às quais continuará perpetuamente recebendo 
corpos materiais, um após outro.” (Bhãg. 5.5.4) Logo, de acordo com 
Rsabhadeva, os seres humanos neste mundo material são exatamente 
como loucos ocupados em atividades que não lhes convêm executar 
mas mesmo assim as executam apenas para tentar satisfazer seus 
sentidos. Essas atividades não são vantajosas porque, através delas, 
a pessoa cria outro corpo que receberá em sua próxima vida como 
punição consegiiente às suas atividades nefárias. E logo que obtém 
outro corpo material, ela se submete a repetidos sofrimentos na exis- 
tência material. Portanto, a cultura védica ou a cultura bramínica 
“ensina que a pessoa deve contentar-se com as necessidades mínimas 
da vida. 
“Para ensinar essa cultura superior, recomenda-se que se adote o 
orntramásdkarmel A meta das divisões do varnasrama — brâhma- 
“na, ksatriya, vaisya, sadra, brahmacarya,: grhastha, vanaprastha e 
sannyãsa — é treinar a pessoa a controlar:os sentidos e a aprender 
a contentar-se com as necessidades básicas. Aqui, o Senhor Vâmana- 
deva, como um brahmacãri ideal, recusa-Se a receber de Bali Mahã- 
“rãja a oferta através da qual este propõe dar ao Senhor tudo o que 
Ele desejar. Ele diz que, sem contentamento; ninguém pode ser feliz, 
mem mesmo alguém que possua todo o mundo ou todo o Univer- 
so. Na sociedade humana, portanto, a cultura bramínica, a cultura 
ksatriya e a cultura vaiśya devem ser mantidas, e a população deve 
aprender a ficar satisfeita somente com aquilo de que precisa. Na ci- 
“vilização moderna, não existe semelhante educação; todos tentam 
“possuir mais e mais, etodos estão insatisfeitos e infelizes. O movimento 
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da consciência de Krsna está, portanto, estabelecendo várias fazen- 
das, especialmente nos Estados Unidos, para mostrar como se pode 
ser feliz e contente satisfazendo as necessidades mínimas da vida e 
poupando tempo parà a auto-realização, que é mui facilmente aces- 
sível através do canto do mahã-mantra — Hare Krsna, Hare Krsna, 
Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare Râma, Hare Râma, Râma Râma, 
Hare Hare. 















VERSO 22 


fre meia Atari a qa 
dada ARA RR 


tribhih kramair asantusto 
dvipenapi na púryate 

nava-varsa-sametena 
sapta-dvipa-varecchayã 




















tribhih—três; kramaih—pelos passos; asantustah-—aquele que é in- 
Satisfeito; dvipena—com uma ilha completa; api —embora; na pirya- 
te—náo pode ficar satisfeito; nava-varsa-sametena--mesmo possuindo 
nove varsas; sapta-dvipa-vara-icchaya-—por causa do desejo de tomar 
posse de sete ilhas. 











TRADUÇÃO 
Se Eu não Me satisfizesse com três passos de terra, então, decer- 
to não ficaria satisfeito nem mesmo que possuísse uma das sete ilhas, 
que consiste em nove varsas. Mesmo que Eu possuísse uma ilha, fi- 
caria querendo obter outras. 





VERSO 23 


año gm ara | 
aa ad qa Uta] 












sapta-dvipadhipatayo 
nrpá vainya-gayadayah 
arthaih kamair gata nantam 
trsnaya iti nah Srutam 
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sapta-dvipa-adhipatayah-—aqueles que são proprietários das sete 
ilhas; nrpah—esses reis; vainya-gaya-adayah—Mahãraja Prthu, 
Maharaja Gaya e outros; arthaih-—para saciar a ambição; kamaih— 
para satisfazer seus desejos; gatâh na-—não puderam alcançar; antam-— 
O término; trsnãyãh-—de suas ambições; iti—assim; nah—por nós; 
srutam—foi ouvido. 








TRADUÇÃO 

Sabe-se que, embora tivessem se apossado das sete dvipas, reis po- 
derosos, tais como Maharája Prthu e Maháraja Gaya, não puderam 
ficar satisfeitos nem saciaram suas ambições. 





VERSO 24 





estação dad ada | 
creio 


yadrechayopapannena 
santusto vartate sukham 

nãsantustas tribhir lokair 
ajitatmopasaditaih 














yadrcchaya—conforme é oferecido pela autoridade suprema de 
acordo com o karma da pessoa; upapannena-—com aquilo que é 
obtido; santustah—a pessoa deve ficar satisfeita; vartate—existe; 
sukham-—felicidade; na-—não; asantustah—alguém que está insatis- 
feito; tribhih lokaih-—nem mesmo que possua os três mundos; qjita- 
Gtmã--aquele que não pode controlar ossentidos; upasâditaih-— 
muito embora obtenham-se. 









P TRADUÇÃO 

Todos devem satisfazer-se com aquilo que lhe é reservado por 
seu destino, pois o descontentamento jamais pode trazer felicidade. 
Aquele que não é autocontrolado não será feliz, nem mesmo que 
possua os três mundos. 








9 SIGNIFICADO 

Visto que a felicidade é a meta última da vida, a pessoa deve ficar 
Satisfeita com a posição na qual a providência a colocou. Prahlada 
Maharaja ensina da mesma maneira: 
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sukham aindriyakam daitya 
deha-yogena dehinam 

sarvatra labhyate daivad 
Yathã duhkham ayatnatah 


“Meus queridos amigos nascidos de famílias demoniacas, a felicidade 

que o corpo propicia mediante a intervenção dos sentidos é disponí- 

vel nas diversas formas de vida obtidas de acordo com as atividades 

fruitivas passadas. Assim como a miséria, tal felicidade surge autó- 

maticamente, não sendo necessário que se a procure.” (Bhãg. 7.6.3) 

Esta filosofia é perfeita no que diz respeito à consecução da felicidade. 
O Bhagavad-gita (6.21) descreve a verdadeira felicidade: 


sukham àtyantikam yat tad 
buddhi-grahyam atindriyam 

vetti yatra na caivâyam 
sthitas calati tattvatah 


“Neste estado de prazer espiritual, a pessoa se situa em felicidade 
transcendental ilimitada e desfruta-em si mesma mediante sentidos 
transcendentais. Assim estabelecida, ela nunca se desvia da verda- 
de.” Deve-se perceber a felicidade através dos supersentidos. Os su- 
persentidos não são os sentidos constituídos de elementos materiais. 
Todos somos seres espirituais (aham brahmásmi), e cada um de nós 
é um ser individual. Nossos sentidos estão agora cobertos por eles 
mentos materiais e, devido à ignorância, consideramos verdadeiros 
os sentidos materiais que nos cobrem. No entanto, os verdadeiros 
sentidos estão cobertos pela matéria. Dehino 'smin yathã dehe: Os 
sentidos espirituais estão dentro da cobertura formada de elementos 
materiais. Sarvopâdhi-vinirmuktam tat-paratvena nirmalam: podemos 
ser felizes quando despertamos os sentidos espirituais. Descreve-se 
assim a satisfação dos sentidos: espirituais: Arsikena hrsikesa-sevas 
nar bhaktir ucyate. Ao ocuparmos os sentidos no serviço devocios 
nal a Hrsikesa, eles estarão completamente satisfeitos. Pode-se tentar 
satisfazer os sentidos materiais, porém, a felicidade nunca será pos- 
sível sem tal conhecimento superior de gozo dos sentidos. Pode-se 
aumentar a ambição pelo gozo dos sentidos e até mesmo alcançar 
o que se deseja para o gozo desses sentidos, porém, porque isso está 
na plataforma material, nunca se alcançará satisfação e contentamenth 
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De acordo com a cultura bramínica, a pessoa deve estar satisfeita 
“com tudo que obtem sem esforço especial e deve cultivar consciên- 
cia espiritual. Então, ela será feliz. O propósito do movimento da 
consciência de Krsna é difundir esse critério. Pessoas que não têm 
conhecimento espiritual científico consideram erroneamente que os 
membros do movimento da consciência de Krsna são escapistas que 
estão tentando evitar as atividades materiais. Entretanto, o fato é 
“que nos ocupamos em verdadeiras atividades para a obtenção da fe- 
licidade mais elevada da vida. Caso alguém não seja treinado em sa- 
tisfazer os sentidos espirituais e continue desfrutando do gozo dos 
sentidos materiais, nunca obterá felicidade eterna e bem-aventurada. 
Portanto, o Srimad-Bhãgavatam (5.5.1) recomenda: 


tapo divyam putrakã yena sattvam 
suddhyed yasmãd brahma-saukhyam tv anantam 


“A pessoa deve praticar austeridade para que a sua existência purifi- 
que-se e ela alcance uma vida de ilimitada bem-aventurança. 


VERSO 25 


gsi  dgiquiaasda at: | 
qa Ad ga cam Ru 


purhso "vam sarmsrter hetur 
asantoso “rtha-kamayoh 

yadrechayopapannena 
santoso muktaye smrtah 


pumsah—da entidade viva; ayam—esta; samsrteh—da continua- 
ção da existência material; hetuh—a causa; asantosah-—insatisfação 
“com as conquistas que lhe estão destinadas; artha-kamayoh—com 
“o propósito de saciar desejos luxuriosos ou de obter mais e mais di- 
»nheiro; yadrechaya-—com a dádiva do destino; upapannena—que 
“foi alcançada; santosah-—satisfação; muktaye—para a liberação; 
smrtah—é considerada apta. 


TRADUÇÃO 
A existência material produz descontentamento porque a pessoa 
não satisfaz seus desejos luxuriosos e sempre quer acumular cada 
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vez mais dinheiro. É por- causa disto que ela continua na vida mate- 
rial, que está repleta de repetidos nascimentos e mortes. Mas aquele 
que se satisfaz com aquilo que lhe reserva o destino é apto a liber- 
tar-se desta existência material. 


VERSO 26 


Jesse am figa q | 
aa erinan: NRA 


vadrechã-lâbha-tustasya 
tejo viprasya vardhate 

tat prasâmyaty asantosad 
ambhasevasuksanih 


yadrechá-labha-tustasya—que é satisfeito com aquilo que é obtido 
pela graça de Deus; tejah—a refulgência brilhante; viprasya—de um 
bráhmana; vardhate—aumenta; tat—esta (refulgéncia); prasamyati— 
diminui; asantosat—devido à insatisfação; ambhasá—derramando 
água; iva—como; asusuksanih-—um fogo. 


TRADUÇÃO 
Um bráhmana satisfeito com aquilo que lhe aparece naturalmente 
é cada vez mais iluminado com poder espiritual, mas a potência es- 
piritual de um bráhmana insatisfeito diminui, assim como diminui 
a potência do fogo sobre o qual derrama-se água. 


VERSO 27 


A rd | 
ba e Ras Ari area RoN 


tasmát trini padany eva 
vrne tvad varadarsabhat 

etavataiva siddho "ham 
vittam yavat prayojanam 


tasmãt-—por estar satisfeito com aquilo que é facilmente obtenível; 
trini—trés; padani—passos; eva—na verdade; vrne—peço; tvat-a 
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ti; varada-rsabhat—que és um-munificente benfeitor; etâvatã eva— 
com essa mera doação; siddhah aham-—sentirei satisfação plena; 
vittam—conquista; yavat-—tanto quanto; prayojanam-—é necessária. 


TRADUÇÃO 
Portanto, ó rei, ó melhor dentre aqueles que fazem caridade, 
peço-te apenas três passos de terra. Com essa dádiva ficarei muito 
satisfeito, pois o segredo da felicidade é estar plenamente satisfeito 
em receber aquilo que é imprescindível. 


VERSO 28 


Ha SATA 
Y; A AE MA: ATA | 
MAR É! AE SATA REN 
sri-suka uvãca 
ity uktah sa hasann aha 
varichâtah pratigrhyatâm 


vámanáya mahi dátum 
jagráha jala-bhajanam 


- Sri-Sukah uváca—Sri Sukadeva Gosvámi disse; ¡ti uktah—sendo 
assim interpelado; sah—ele (Bali Maharaja); hasan—sorrindo; dha— 
disse; varichatah—como desejaste; pratigrhyatam—agora leva de 
mim; vamanãya-—ao Senhor Vâmana; mahim-—terra; datum—para 
dar; jagrâha—pegou do; jala-bhajanam--cântaro. 


TRADUÇÃO 
- Sukadeva Gosvâmi prosseguiu: Depois que a Suprema Personali- 
“dade de Deus dirigiu essas palavras a Bali Maháraja, Bali sorriu e 
disse-Lhe: ““Muito bem. Leya tudo o que desejares.'” Para confir- 
mar a promessa de que realmente iria dar a Vamanadeva a terra de- 
sejada, ele então pegou de Seu cântaro. 


VERSO 29 


ao SEA | 
a sm: fred e Rata ir 





























Srimad-Bhagavatam [Canto 8, Cap. 19 


visnave ksmámñ pradasyantam 
usand asuresvaram 

Jânams cikirsitam visnoh 
sisyam prãha vidam varah 


visnave—ao Senhor Visnu (Vâmanadeva); ksmam-—a terra; pra- 
disyantam—que “estava pronto a entregar; usanah—Sukracarya; 
asura-I$varam--ao rei dos demônios (Bali Maharaja); jânan—conhe- 
cendo bem; cikirsitam—qual era o plano; visnoh—do Senhor Visnu; 
Sisyam—ao seu discípulo; praha—disse; vidám varah—o melhor 
dos onissapientes. 


TRADUÇÃO 
Compreendendo as intenções do Senhor Visnu, Sukracárya, o 
melhor dos eruditos, imediatamente falou da seguinte maneira ao 
seu discípulo, que estava prestes a oferecer tudo ao Senhor Vâmana- 
deva. 
VERSO 30 


a AR ace | 
sama qt dara: 113011 


sri-sukra uvâca 
esa vairocane saksad 
bhagavaán visnur avyayah 
kasyapad aditer játo 
devânâm kirya-sâadhakah 


Srisukrahuvaca—Sukracarya disse; esah—este (menino em forma 
de anão); 'vairocane—ó filho de Virocana; saksat-— diretamente; bhas 
gavan—a Suprema Personalidade de Deus; visnuh—Senhor Visnuj' 
avyayah—sem deterioração; kasyapat—do Seu pai, Kasyapa; aditeh= 
no ventre de Sua mãe, Aditi; jatah—nasceu; devanam-—dos semideus 
ses; karya-sadhakah—trabalhando no interesse. 


e TRADUÇÃO 
Śukrācārya disse: Ó filho de Virocana, este brahmacārī sob forma 
de anão é diretamente a imperecível Suprema Personalidade de 


“Verso 32] O Senhor pede caridade a Bali Mahãrãja 661 


Deus, Visnu. Aceitando Kasyapa Muni como Seu pai e Aditi como 
Sua mãe, Ele acaba de aparecer para satisfazer os interesses dos se- 
mideuses. 


VERSO 31 


a a RA 
aa dat ARMAS: 111211 


pratisrutam tvayaitasmai 
yad anartham ajânata 

na sâdhu manye daityânam 
mahãn upagato “nayah 


== pratisrutam—prometido; tvaya—por ti; etasmai—a Ele; yat anar- 
tham—que é repugnante; ajânatà-—por ti que não tens conhecimen- 
to; na—náo; sadhu—muito bom; manye—creio; daityanám—dos 
demônios; mahān—grande; upagatah—foi alcangada; anayah—des- 


TRADUÇÃO 
» Não sabes em que perigosa situação te meteste prometendo dar- 
Lhe terra. Não creio que essa promessa seja boa para ti. Ela causará 
grande dano aos demônios. 
s 


VERSO 32 


aa à aaia Pad a: T | 
qana TEATAR ER: N3 


esa te sthanam aisvaryam 
Sriyam tejo yasah $rutam 

dasyaty acchidya sakraya 
mãyã-mãnavako harih 


esah—esta pessoa aparecendo disfarcada de brahmacart; te—tua; 
sthanam—a terra em posse; aisvaryam-—as riquezas; $rivam—a bele- 
za material; tejah—o poder material; yasah—a reputacáo; $rutam— 
a educação; dasyati—dará; acchidya—tomando de ti; Sakraya—ao 
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teu inimigo, Senhor Indra; maya—aparentando ser; mánavakah— 
um brahmacart filho de um ser vivo; harih—Ele é realmente a Su- 
prema Personalidade de Deus, Hari. 


TRADUÇÃO 

Esta pessoa aparecendo disfarçada de brahmacãri é na verdade a 
Suprema Personalidade de Deus, Hari, que assumiu esta forma e 
aqui veio para levar toda a tua terra, riqueza, beleza, poder, fama 
e educação. Após tomar tudo de ti, Ele entregará a Indra, teu ini- 
migo. 

SIGNIFICADO 

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura explica a este respeito que 
a própria palavra harih significa “aquele que tira”, Se alguém se 
une a Hari, a Suprema Personalidade de Deus, o Senhor tira todas 
as suas misérias, e no começo o Senhor também aparentemente vem 
para tirar todas as suas posses, reputação, educação e beleza mate- 
riais. Como se afirma no Srimad-Bhagavatam (10.88.8), yasyaham 
anugrhnâmi harisye tad-dhanarh sanaih. O Senhor disse a Maharaja 
Yudhisthira: “Como pagamento inicial pela Minha misericórdia para 
com ele, Eu tiro do devoto todas as suas posses, especialmente sua 
opulência material, seu dinheiro: Este é o favor especial que o 
Senhor mostra ao devoto: sincero. Se um devoto sincero deseja 
Krsna acima de tudo, mas ao mesmo tempo está apegado às posses 
materiais, que impedem seu avanço em consciência de Krsna, o Senhor, 
recorrendo a táticas, tira-lhe todas as posses. Aqui, Sukrácarya diz 
que este brahmacarí anáo levaria tudo. Portanto, ele dá a entender 
que o Senhor levará de alguém todas as posses materiais e também 
a mente. Se alguém depõe sua mente nos pés de lótus de Krsna (sa 
vai manah krsna-padãravindayoh), pode naturalmente sacrificar tudo 
para satisfazê-lO. Embora fosse um devoto, Bali Maharaja estava 
apegado às posses materiais, e portanto o Senhor, sendo muito bon- 
doso com ele, prestou-lhe um favor especial, aparecendo como à 
Senhor Vâmana para tirar-lhe todas as posses materiais, bem como 
sua mente. 


VERSO 33 


iaa af! 
ad fan qa qe afia Ria 


Verso 34] O Senhor pede caridade a Bali Maharaja 


tribhih kramair imāl-lokān 
visva-kayah kramisyati 

sarvasvam visnave dattvã 
múdha vartisyase katham 


tribhih—três; kramaih—pelos passos; imān—todos esses; 
lokân—três sistemas planetários; visva-kãyah—tornando-Se a forma 
universal; kramisyati—gradualmente Ele expandirá; sarvasvam— 
tudo; visnave—ao Senhor Vismu; dattva—após dar caridade; múdha— 
Ó tu, que és um patife; vartisyase--conseguirás teus meios de subsis- 
téncia; katham—como. 


TRADUÇÃO 
Prometeste dar-Lhe em caridade três passos de terra, porém, quando 
Lhos deres, Ele ocupará os três mundos. És um patife! Não sabes 
o grande erro que cometeste. Após dares tudo ao Senhor Visnu, 
não terás meios de subsistência. Como viverás então? 


SIGNIFICADO 

Bali Maharaja poderia argumentar que prometera apenas três passos 
de terra. Mas Sukracarya, sendo um brâhmana muito erudito; ime- 
diatamente compreendeu que esse era um estratagema de Hari, que 
aparecera ali disfarçado de brahmacart. As palavras miúdha vartisyase 
katham revelam que Sukracarya era um brâhmana pertencente à 
classe sacerdotal. Esses brâhmanas sacerdotais estão principalmente 
interessados em receber remuneração dos seus discípulos. Portanto, 
ao ver que Bali Mahãrája havia colocado em risco todas as suas posses, 
Sukracárya compreendeu que isto causaria não apenas a ruína do 
rei, mas também a da família de Sukracárya, que dependia da mise 
ricórdia de Maharaja Bali. Esta é a diferença entre um vaisnava e 
um smárta-brahmana. O smarta-brahmana vive interessado em lucro 
material, ao passo que o vaisnava só está interessado em satisfazer 
a Suprema Personalidade de Deus. A atitude de Sukrácarya mostra 
que, em todos os sentidos, ele era um smãrta-brâhmana, interessado 
apenas em ganho pessoal. 

VERSO 34 


is a fi A: 
da rn ás: 11320 
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kramato gar padaikena 
dvitiyena divam vibhoh 

Kharhn ca kayena mahata 
táartiyasya kuto gatih 


kramatah-—aos poucos; gim—a superfície da terra; pada ekena— 
comum passo; dvitiyena—com o segundo passo; divam—todo o es- 
pago exterior; vibhoh—da forma universal; kham ca—o céu também; 
kayena—pela expansáo do-Seu corpo transcendental; mahata—pela 
forma universal; tartiyasya—no que diz respeito ao terceiro passo 
kutah—que resta; gatih—para receber Seu passo: 


TRADUÇÃO 
Vamanadeva primeiramente ocupará os três mundos com um passo, 
então, dará o Seu segundo passo e ocupará tudo o que há no espaço 
exterior, e depois expandirá Seu corpo universal para ocupar tudo. 
Onde Ele poderá dar o terceiro passo? 





SIGNIFICADO 

Sukracárya queria alertar Bali Maharaja como ele seria enganado 
pelo Senhor: Vâmana. “*Prometeste três passos”, disse ele. “Porém, 
com apenas dois passos, todasas tuas posses serão arrebatadas. 
Que espaço restará então para o Seu terceiro passo?” Sukracarya 
não'sabia como o Senhor protege o Seu devoto. Em prol do servi- 
$o:ao Senhor, o devoto deve arriscar-todas as suas posses, mas ele 
sempre será protegido e jamais sairá perdendo. Valendo-se de cálcu- 
los materiais, Sukracárya pensava que, em nenhumia circunstáncia; 
Bali Maharája seria capaz de cumprir o que prometera ao brahma- 
cari, ao Senhor Vamanadeva. 


VERSO 35 


ret A ae nd ara: siga 
ga ss A A RAN 


nistham te narake manye 
hy apradatuh pratisrutam 

pratisrutasya yo 'nisah 
pratipâdayitum bhavan 
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nistham-— residência perpétua; te—tua; narake-—no inferno; manye— 
penso; hi—na verdade; apradãtuh-—de uma pessoa que não pode 
cumprir; prati$rutam-—=o que foi prometido; pratisrutasya—da pro- 
messa que ela fez; yah anisah—uma pessoa incapaz; pratipadayitum— 
de cumprir apropriadamente; bhavan—és essa pessoa. 









TRADUÇÃO 
Certamente serás incapaz de cumprir tua promessa, e penso que, 
devido a essa inabilidade, tua residência eterna será no inferno. 














VERSO 36 


aa miaka da aña | 
q agat: A tdo A Ta: RAIN 


or na tad dánam prasamsanti 

o yena vritir vipadyate 
danam yajñas tapah karma 

loke vrttimato yatah 























na—náo; tat—esta; dânam--caridade; prasamsanti—as pessoas 
santas louvam; yena-—pela qual; vrttih—a subsistência de alguém; vi- 
padyate—corre perigo; dânam-—caridade; vajriah-—sacrifício; tapah— 
austeridade; karma-—atividades fruitivas; loke—neste mundo; vrtti- 
matah-—de acordo com os meios de subsistência da pessoa; yatah— 
como assim 'o é. 





















TRADUÇÃO 

Os estudiosos eruditos não louvam a caridade que põe em peri- 
go a própria subsistência de alguém. Caridade, sacrifício, austerida- 
de e atividades fruitivas são possíveis para quem tem condições de 
subsistir adequadamente. [Elas não são possíveis para aquele que 
não pode manter-se.) 

























VERSO 37 
ía asa A A | 
qu A A A RO 
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dharmaya yasase 'rthaya 
kamaya sva-jandya ca 

pañcadha vibhajan vittam 
ihâmutra ca modate 


dharmaya—para a religiño; pasase—para a sua reputação; ar- 
thaya—para aumentar a sua opulência; kamãya—para aumentar o 
gozo dos sentidos; sva-janâya ca-—e para manter seus membros fa- 
miliares; paricadhã—para esses cinco diferentes objetivos; vibhajan— 
dividindo; vittam-—sua riqueza acumulada; iha-—neste mundo; amu- 
tra—e no próximo mundo; ca—e; modate—a pessoa desfruta. 


TRADUÇÃO 

Portanto, aquele que tem pleno conhecimento deve dividir em 
cinco partes sua riqueza acumulada — para a religião, para a repu- 
tação, para a opulência, para o gozo dos sentidos e para a manutenção 
de seus membros familiares, Semelhante pessoa é feliz neste e no 
próximo mundo. 

SIGNIFICADO 

Os sástras prescrevem que se alguém tem dinheiro, deve dividir 
em cinco diferentes partes tudo o que acumulou — uma parte para 
a religião, uma parte para a reputação, uma parte para a opulên- 
cia, uma parte para o gozo dos sentidos e uma parte para manter 
os:membros de sua família, Entretanto, nos dias atuais, como estão 
desprovidas de todo o conhecimento, as pessoas gastam todo o seu 
dinheiro para tentar satisfazer suas famílias. Srila Rúpa Gosvâmi en- 
sinou-nos através de seu exemplo pessoal, usando para Krsna cin- 
qiienta por cento de sua riqueza acumulada, vinte e cinco por cento, 
para si próprio; e vinte e cinco por cento, para os membros de sua 
família. O principal propósito de todos deve ser avançar em cons 
ciência de Krsna: Isto incluirá dharma, artha-e kâma. Entretanto, 
porque os membros familiares esperam algum lucro, a pessoa também 
deve satisfazê-los, dando-lhes uma porção da sua riqueza por ela 
acumulada. Este preceito é sástrico. 


arena st tenra fra ac 


Verso 39] O Senhor pede caridade a Bali Mahãraja 


atrapi bahvrcair gitam 
srnu me 'sura-sattama 

satyam om iti yat proktam 
yan nety áhanrtam hi tat 


atra api—também a este respeito (em decidir o que é verdade e 
o que não é verdade); bahu-rcaih-—pelos sruti-mantras conhecidos 
como Bahvrca-sruti, que são a evidência contida nos Vedas; gitam-— 
aquilo que foi proferido; $rnu—ouve; me—de mim; asura-sattama— 
ó melhor dos asuras; satyam—a verdade é; om iti—precedida pela 
palavra om; yat—aquilo que; proktam—foi falado; yat—aquilo que 
é; na—não precedido pelo or; iti—assim; aha—está dito; anrtam-— 


+ inverídico; hi—de fato; tat—isto. 


TRADUÇÃO 
© Alguém poderia argumentar: uma vez que já prometeste, como 
irias recusar? Porém, ó melhor dos demônios, ouve-me enquanto 
falo sobre as evidências do Bahvrea-$ruti, que diz que só é verdadeira 
a promessa precedida pela palavra om; caso contrário, ela é falsa. 


VERSO 39 


del gue Rara aa 
A A ar EART NRN 


satyam puspa-phalam vidyad 
atma-vrksasya glyate 

vrkse 'jivati tan na syad 
anrtam miilam dtmanah 


satyam—a verdade legítima; puspa-phalam—a flor e o fruto; vi- 
dyat—deve-se entender; atma-vrksasya—da árvore do corpo; giya- 
te—como descrevem os Vedas; vrkse ajtvati—se a árvore não está 
viva; tat—isto (puspa-phalam); na—não; syat-—é possível; anrtam— 
inverídica; múlam—a raiz; dtmanah—do corpo. 


TRADUCAO 
Os Vedas afirmam que o verdadeiro produto da árvore do corpo 
são os bons frutos e flores provenientes dele. Mas se a árvore corpórea 
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náo existe, náo há possibilidade de aparecerem verdadeiros frutos 
e flores. Mesmo que o corpo se baseie na inverdade, sem a ajuda 
da árvore corpórea, não pode haver frutos nem flores reais. 


SIGNIFICADO 

Este sloka explica que, em relação ao corpo material, nem mesmo 
a verdade legítima pode existir sem um toque de inverdade. Os 
mayavadis dizem que brahma satyam jagan mithya; *'A alma espiri- 
tual é verdade, e a energia externa é inverdade.”* Entretanto, os filó- 
sofos vaisnavas não concordam com a filosofia máyáváda. Mesmo 
que, à guisa de argumento, aceite-se o mundo material como não. 
verídico, a entidade viva enredada na energia ilusória não pode esca- 
par dele sem a ajuda do corpo. Sem o auxílio do corpo, ninguém 
pode seguir um sistema de religião, nem pode especular sobre per- 
feição filosófica. Portanto, a flor e o fruto (puspa-phalam) têm que 
ser obtidos como resultado do corpo. Sem a ajuda do corpo, não 
se pode colher este fruto. A filosofia vaisnava, portanto, recomen- 
da yukta-vairâgya. Não é vantajoso que toda a atenção deva ser 
concentrada na manutenção do corpo, mas, não é bom negligenciar 
a manutenção do corpo. Enquanto o corpo existe, podem-se estu- 
dar exaustivamente as instruções védicas, e assim, no fim da vida, 
pode-se atingir a perfeição, Isto está exposto no Bhagavad-gitã (8.6): 
var yam vâpi smaram bhávam tyajaty ante kalevaram. Na hora 
da morte, tudo é perscrutado. Portanto, embora o-corpo seja tem- 
porário e transitório, pode-se tirar dele o máximo proveito para que 
a vida seja perfeita. 

VERSO 40 


UAG: qeda | 
a eia: a ATA JAT GTT: goll 


tad yathã vrksa unmiilah 
Susyaty udvartate “cirat 

evam nastânrtah sadya 
atmá susyen na samsayah 


tat—portanto; yatha—como; vrksah—uma árvore; unmilah— 
sendo. desarraigada; Susyati—seca; udvartate—cai; acirat—mui bre- 
vemente; evam-—dessa maneira; nasta-—perdido; anrtah—o corpo: 


“Verso 40] O Senhor pede caridade a Bali Mahãrája 669 


temporário; sadyah— imediatamente; atmã-—o corpo; susyet—seca; 
na—não; sarsayah—dúvida alguma. 


TRADUÇÃO 
Quando é desenraizada, uma árvore imediatamente cai e começa 
a secar, Do mesmo modo, se alguém não cuida do corpo, o qual é 
tido como inverdade — em outras palavras, se a inverdade é desar- 
raigada —, não restam dúvidas de que o corpo acabará secando. 


SIGNIFICADO 
Com relação a isto, Srila Rápa Gosvâmi diz: 


prapañcikataya buddhya 
hari-sambandhi-vastunah 

mumuksubhih parityágo 
vairâgyam phalgu kathyate 


“Aquele que rejeita as coisas desconhecendo a relação existente entre 
elas e Krsna adota uma renúncia imperfeita.” (Bhakti-rasâmrta- 
sindhu 1.2.266) Quando o corpo é ocupado a serviço do Senhor, 
ninguém deve considerar o corpo como algo material. Às vezes, de- 
turpa-se o significado do corpo espiritual do mestre espiritual. Mas 
Srila Ropa Gosvámi ensina: prapañcikataya bhuddhya hari-samban- 
dhi-vastunah. © corpo plenamente ocupado em servir a Krsna não 
deve ser relegado como material. Quem o negligencia assume uma 
falsa renúncia. Se não é devidamente mantido, o corpo cai e seca 
tal qual uma árvore desenraizada, da qual não mais se podem obter 
flores e frutos. Os Vedas, portanto prescrevem: 


om iti satyam nety anrtam tad etat-puspam phalam vãco yat 
satyam sahesvaro yasasvi kalyâna-kirtir bhavitã. puspar hi phalarh 
vâcah satyarn vadaty athaitan-milam vãco yad anrtam yad yathã 
vrksa avirmiilah susyati, sa udvartata evam evânrtar vadann 
avirmilam âtmanam karoti, sa susyati sa udvartate, tasmad anrtarh 
na vaded dayeta tv etena. 


O significado é que as atividades realizadas com o auxílio do corpo 
para satisfazer a Verdade Absoluta (or tat sat) nunca são tempo- 
rárias, embora executadas pelo corpo temporário. De fato, essas 
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atividades são permanentes. Portanto, o corpo deve receber o devi- 
do cuidado. Porque o corpo é temporário é efêmero, ninguém deve 
expô-lo, deixando-o ser devorado por um tigre ou morto pelo inimi- 
go. Devem-se tomar todas'as precauções para proteger o corpo. 


VERSO 41 


e 
a Aa san | 
Ra aria ata cr An 


parãg riktam apiirnar va 
aksararm yat tad om iti 

yat kiñicid om ¡ti brayat 
tena ricyeta vai pumán 

bhiksave sarvam om kurvan 
nãlar kâmena catmane 


parãk-—aquilo que separa; riktam-—aquilo que afasta de alguém 
O apego; apúrnam-—aquilo que é insuficiente; vá—ou; aksaram—= 
essa sílaba; yat—isto; tat—que; om—omkara; é dito assim; yat—= 
que; kificit—tudo'o que; o1—essa palavra or; ¡ti—assim; briiyat—se 
proferes; tena-—com essa enunciação; ricyeta-—a pessoa torna-se livre; 
vai—na verdade; pumân-—uma pessoa; bhiksave—a um pedinte; 
sarvam—tudo; om kurvan—dando caridade, pronunciando a pala» 
vraio; na—não; alam—bastante; kāmena—para o gozo dos senti 
dos; ca—também; dtmane-—para a auto-realização. 


TRADUÇÃO ' 

Proferir a palavra “om significa afastar-se dos bens monetários, 
Quer dizer, pronunciando essa palavra, a pessoa livra-se do apego 
ao dinheiro porque seu dinheiro lhe é tirado. Ficar sem dinheiro 
não é muito confortável, pois, nestas condições, ninguém pode satis 
fazer seus desejos. Ou seja, usando a palavra “om”, a pessoa torna- 
se um pobretão. Especialmente quando se dá caridade a pobres e 4 


pedintes, não se consegue concretizar a auto-realização nem o goza 
dos sentidos. ' 
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SIGNIFICADO 1 

Mahārāja Bali queria dar tudo a Vāmanadeva, que Se lhe apresen- 
tara como pedinte, mas Sukracarya, sendo o mestre espiritual fami- 
lial de Mahãraja Bali na linha de sucessão seminal, não pôde valorizar 
a promessa de Maharaja Bali. Sukracârya citou evidências védicas 
segundo as quais não se deve dar tudo a um homem pobre. Ao con- 
trário, quando um homem pobre vem pedir caridade, deve-se ludi- 
briá-lo com as seguintes palavras: “Dei-te tudo o que tinha e fiquei 
sem nada.” Não é recomendado que se Ihe dê tudo. Na verdade, a 
palavra or refere-se a om tat sat, a Verdade Absoluta. O omkára 
destina-se a libertar-nos do apego ao dinheiro porque o dinheiro 
deve ser gasto em prol do Supremo. A tendência da civilização mo- 
derna é dar dinheiro em caridade aos pobres.:Semelhante caridade 
não tem nenhum valor espiritual porque realmente vemos que, em- 
bora existam tantos hospitais e outras fundações e instituições para 
os pobres, de acordo com os três modos da natureza material, sempre 
estará fadada a continuar existindo uma classe de homens pobres. 
Muito embora: existam tantas instituições de caridade, a pobreza 

“não foi eliminada da sociedade humana. Portanto, recomenda-se 
aqui: bhiksave sarvam om kurvan nãlam kamena câtmane. Ninguém 
deve dar tudo aos pedintes pobres. 

A melhor solução é aquela apresentada pelo movimento da-cons- 
ciência de Krsna. Este movimento sempre é bondoso com os pobres, 
não apenas porque os alimenta, mas também porque os ilumina, en- 
sinando-os a tornarem-se conscientes de Krsna. É por isso que es- 
tamos abrindo centenas e milhares“de centros para aqueles que são 
pobres, tanto em dinheiro como em conhecimento, para iluminá-los 

“em consciência de Krsna e reformar-lhes o caráter, ensinando-os'a 
“evitarem o sexo ilícito, a intoxicação, o consumo de carne-e'a joga- 
“tina, que são as atividades mais pecaminosas, e são elas que fazem 
“as pessoas sofrer vida após vida. O melhor processo de empregar o 
dinheiro é abrir essa classe de centros, onde todos possam vir morar 
e reconstruir seu caráter. Eles podem levar uma vida muito confortá- 
vel, sem precisarem esquecer suas necessidades corpóreas; a única 
» diferença é que devem ficar sob'controle espiritual, podendo, então, 
«viver felizes e utilizar o tempo para avançar em consciência de Krsna. 
“Se alguém possui dinheiro, não deve sair por aí desperdiçando-o sem 
quê nem para quê. Deve usá-lo para impulsionar o movimento da 
'consciência de Krsna de modo que toda a sociedade humana possa 
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tornar-se feliz, próspera e ter esperanças de então voltar ao lar, voltar 
ao Supremo. Para este caso, há o mantra védico que diz o seguinte: 


parãg vã etad riktam aksararm yad etad om iti tad yat kificid 
om iti ahatraivasmai tad ricyate. sa yat sarvam om kuryad ricyad 
atmanam sa kamebhyo nálam syãt. 








VERSO 42 


adaa iaa Ad a | 
adendo qe: area NR 


athaitat púrnam abhyátmam 
yac casnety anrtam vacah 

sarvar nety anrtarh brūyāt 
sa duskirtih svasan mrtah 










atha—portanto;. etat—isto; piirnam—completamente; abhyat- 
mam-—provocando compaixáo alheia, sempre apresentando-se como 
indigente; yat—isto; ca—também; na—náo; iti—assim; anrtam— 
falsas; vacah—palavras; sarvam—inteiramente; na—náo; iti—assim; 
anrtam—mentira; brayat—quem deve dizer; sah—tal pessoa; dus- 
kirtih—infame; Svasan—enquanto respira ou enquanto está viva; 
mrtah--está morta ou deve ser morta. 




















TRADUÇÃO 
Portanto, a medida mais segura é dizer não. Embora isto seja 
uma mentira, a pessoa fica completamente protegida, atrai para si 
a compaixão dos demais e tem plena facilidade de coletar para si 
mesma dinheiro de outros. Entretanto, se alguém sempre alega não 
ter nada, torna-se um condenado, pois é um corpo morto, mesmo 
enquanto vive, ou, estando respirando, deve ser morto. 








SIGNIFICADO 
Os pedintes sempre se apresentam como não possuindo nada, e 
isto pode ser muito bom para eles porque dessa maneira nunca perdem 
o seu:dinheiro-e fica-lhes fácil coletar, pois sempre atraem a atenção 
ea compaixão dos outros: Mas isto também é condenável. Se alguém 
deliberadamente continua praticando esta mendicância profissional, 
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deve ser tido como morto ainda que respire, ou, de acordo com 
outra interpretação, semelhante enganador deve ser morto enquanto 
ainda respira. Em relação a isto, existe o seguinte preceito védico: 
athaitat púrnam abhyatmam yan neti sa yat sarvam neti briyat pa- 
pikasya kirtir jayate. sainam tatraiva hanyat. Se alguém insiste em 
se fazer passar por indigente e sai pedindo dinheiro, deve ser morto. 
(sainam tatraiva hanyat). 


VERSO 43 


y mara a aa a? | 
daami fai agi aaga 


strīşu narma-vivāhe ca 

vrity-arthe prâna-sankate 
go-brâhmanãrthe hirsayâm 
náanrtam syaj jugupsitam 


strisu—para encorajar uma mulher e manté-la sob controle; narma- 
vivâhe—ao fazer pilhérias ou por ocasião da cerimônia de casamen- 
to; ca—também; vrtti-arthe—para ganhar a subsistência, como, por 
exemplo, através de negócios; prâna-sankate—ou na hora do peri- 
go; go-brahmana-arthe—com o propósito de proteger as vacas e a 
cultura bramínica; Airisãyam-—para qualquer pessoa que esteja mar- 
cada para morrer devido à inimizade; na—não; anrtam—mentira; 
syat—torna-se; jugupsitam—abominável. 


TRADUÇÃO 

Ao dizer galanteios a uma mulher para mantê-la sob controle; 
ao fazer pilhérias; por ocasião da cerimônia de casamento; ao procurar 
ganhar a subsistência; quando a vida está em perigo; ao proteger 
as vacas e a cultura bramínica; ou ao proteger as pessoas para livrá- 
las das mãos do inimigo, nunca é condenável falar uma mentira. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Oitavo 
Canto, Décimo Nono Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitulado 
“O Senhor Vamanadeva pede caridade a Bali Maharaja.”” 

















































CAPÍTULO VINTE 


Bali Mahãraja devolve o Universo 


O resumo deste Vigésimo Capítulo é o seguinte. Apesar de saber 
que o Senhor Vâmanadeva o estava enganando, Bali Mahãrája deu 
tudo ao Senhor em caridade, e assim o Senhor expandiu o Seu corpo 
e assumiu a gigantesca forma do Senhor Visnu. 

Após ouvir o conselho instrutivo de Sukracarya, Bali Maharaja 
quedou-se introspectivo. Porque é dever do chefe de família manter 
os princípios da religião, desenvolvimento econômico e gozo dos sen- 
tidos, Bali Mahārāja considerou impróprio retirar a promessa que 
fizera ao brahmacārī. Mentir ou deixar de cumprir a promessa feita 
a um brahmacart é sempre inconveniente, pois a mentira é a ativida- 
de mais pecaminosa. Todos devem temer os efeitos pecaminosos 
da mentira, pois a máe Terra náo pode sequer suportar o peso de 
quem peca falando mentiras. O crescimento de um reino ou império 
é temporário; se não houver benefício para o público em geral, tal 
“progresso não tem nenhum valor. Outrora, todos os grandes reis e 
imperadores expandiam seus reinos com vistas ao bem-estar dos sú- 
“ditos. Na verdade, enquanto se ocupavam nessas atividades para o 
benefício das pessoas em geral, homens eminentes às vezes chegavam 
inclusive a sacrificar suas vidas. Afirma-se que aquele que realiza 
atividades gloriosas vive sempre e jamais morre. Portanto, a fama 
deve ser a meta da vida, e mesmo que, a troco de uma boa reputação, 
alguém fique paupérrimo, ele não sai perdendo. Bali Maháãrája pen- 
sava que embora esse brahmacãri, Vâmanadeva, talvez fosse o Senhor 
Visnu, se o Senhor aceitasse sua caridade é depois acabasse pren- 
dendo-o, Bali Mahãrãja não Lhe teria inveja. Considerando todos 
esses pontos, Bali Maharãja finalmente deu em caridade tudo o que 
possuía. 

O Senhor Vâmanadeva, então, imediatamente expandiu-Se num 
corpo universal. Pela misericórdia do Senhor Vamanadeva, Bali 
'Maharãja pôde ver que o Senhor é onipenetrante e que tudo repou- 
sa em Seu corpo. Bali Maharaja pôde ver o Senhor Vâmanadeva 
como o Visnu supremo, usando um elmo, roupas amarelas, a marca 
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de Srivatsa, a jóia Kaustubha, uma guirlanda de flores e adornos 
que Lhe decoravam todo o corpo. O Senhor gradualmente cobriu 
toda a superfície do mundo, e expandindo Seu corpo, cobriu todo 
o céu. Com Suas mãos, Ele cobriu todas as direções, e com Seu se- 
gundo passo, cobriu todo o sistema planetário superior. Portanto, 
não havia lugar vazio onde Ele pudesse dar Seu terceiro passo. 





VERSO 1 





algm SAT 
aa a gorra ía: 
age oi RO TAL 


srE-suka uvãca 
balir evarh grha-patih 
kulacâryena bhasitah 
taisnim bhútva ksanam rajann 
uvácávahito gurum 





srī-śukah uvāca—Śrī Sukadeva Gosvami disse; balih—Bali Mahá- 
raja; evam—assim; grha-patih—o: mestre dos afazeres domésticos, 
embora' guiado: pelos: sacerdotes; «kula-acáryena—pelo' acárya ou 
guia da família; bhasitah—sendo assim interpelado; tásnim—silen- 
cioso; bhñtvá—tornando-se; ksanam—por um momento; rájan—ó 
rei (Maháraja Pariksit); uvaca—disse; avahitah—após uma análise 
completa; gurum-—a seu mestre espiritual. 





TRADUÇÃO 
Sri Sukadeva Gosvâmi disse: Ó rei Pariksit, após receber este con- 
selho transmitido por seu mestre espiritual Sukracarya, o sacerdote 
de sua família, Bali Mahãraja quedou-se silencioso por algum tempo, 
e depois, após uma análise completa, respondeu ao seu mestre espi- 
ritual da seguinte maneira. 


SIGNIFICADO 
Srila Visvanatha Cakravarti Thákura enfatiza que Bali Maharaja 
permaneceu silencioso num momento: delicado. Como poderia ele 
desobedecer à instrução de Sukracarya, seu mestre espiritual? É dever 
de uma pessoa tão sóbria como Bali Maharãja acatar imediatamente 


Verso 1] 
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as ordens do seu mestre espiritual, seguindo aquilo que seu mestre 
espiritual aconselhar. Mas Bali Maharaja também considerou que 
Sukracarya não mais deveria ser aceito como mestre espiritual, pois 
ele havia se desviado do dever de um mestre espiritual. De acordo 
com os Sastras, compete ao guru levar o discípulo de volta ao lar, 
de volta ao Supremo. Se ele é incapaz de concretizar este feito e, 
ao contrário, cria dificuldades para o discípulo, impedindo-o de 
voltar ao Supremo, não deve ser aceito como guru. Gurur.na sa 
syat (Bhãg. 5.5.18). Não deve tornar-se guru quem não tem-condi- 
ções de propiciar ao seu discípulo avanço em consciência de Krsna. 
A meta da vida é que a pessoa torne-se devoto do Senhor Krsna 
para poder livrar-se do cativeiro da existência material (tyaktvã 


, deham punar janma naiti mãm eti so "rjuna). O mestre espiritual 


ajuda o discípulo a alcançar essa etapa, fazendo este desenvolver 
sua consciência de Krsna. Acontece que Sukracarya aconselhara Bali 
Mahārāja a quebrar a promessa que fizera a Vâmanadeva. Nessas 
circunstâncias, portanto, Bali Maharaja julgava não haver nenhum 
erró em desobedecer à ordem de seu mestre espiritual. Ele se deteve 
nesse ponto: deveria ele recusar-se a aceitar o conselho de seu mestre 
espiritual, ou deveria ele agir independentemente e fazer tudo para 
satisfazer a Suprema Personalidade de Deus? Ele precisava de um 
pouco de tempo. Portanto, afirma-se que túsnim bhútvã ksanam 
rájann uvácavahito gurum. Após deliberar sobre esse ponto, ele de- 
cidiu que deve-se agradar o Senhor Visnu em todas as circunstân- 
cias, mesmo que se corra O risco de ignorar o conselho do guru, 
contrariando-lhe as ordens. 

Todo aquele que se diz guru, mas que vai de encontro aos prin- 
cipios de visnu-bhakti, não pode ser aceito como guru. Se alguém 
cometeu o erro de aceitar semelhante guru, deve rejeitá-lo. Tal guru 
é descrito da seguinte maneira (Mahābhārata, Udyoga 179.25): 






guror apy avaliptasya 
karyakaryam ajânatah 

utpatha-pratipannasya 
parityago vidhiyate 


Srila Jiva Gosvami recomenda que tal guru inútil, um sacerdote da 
família agindo como guru, deve ser recusado, e que o guru adequado 
e genuíno deve ser aceito. 
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sat-karma-nipuno vipro 
mantra-tantra-visaradah 

avaisnavo gurur na syad 
vaisnavah $vapaco guruh 








“Um brahmana erudito, entendido em todos os temas do conhe- 
cimento védico, só é apto a tornar-se mestre espiritual se for um 
vaisnava, mas se uma pessoa nascida em família de casta inferior é 
um vaisnava, pode tornar-se mestre espiritual.” (Padma Purâna) 








VERSO 2 





afevara 
aaa ais TERA | 
daa a RR 


Sri-balir uváca 
satyam bhagavatã proktarm 
dharmo *yam grhamedhinam 
artharh kâmam vaso vrttim 
yo na badheta karhicit 








Sri-balih uvaca—Bali Maharaja disse; satyam—é verdade; bhagava- 
tã—por Vossa Onipotência; proktam—que já foi falado; dharmah— 
um principio religioso; ayam—este €; grhamedhinam—especialmen- 
te para os chefes de família; artham—desenvolvimento económico; 
kâmam-—gozo dos sentidos; yasah vrttim—reputação e meios de 
subsistência; yah—princípio religioso que; na—náo; badheta—impe- 
de; karhicit—em tempo algum, 





TRADUÇÃO 
Bali Maharaja disse: Como já afirmaste, o princípio religioso que 
não impede o desenvolvimento econômico, o gozo dos sentidos, a 
fama e os meios de subsistência é o verdadeiro dever ocupacional 
do chefe de família. Também acho que esse princípio religioso é correto, 








SIGNIFICADO 
A grave resposta que Bali Maharaja deu a Sukracarya é significa» 
tiva. Sukracarya enfatizou que a pessoa náo deve inadequadamente 




















Verso 3] Bali Maharaja devolve o Universo 679 








interromper seus meios de subsistência, sua reputação material, o 
gozo dos seus sentidos e o seu desenvolvimento econômico. Zelar 
por isto é o primeiro dever de todo pai de família, especialmente da- 
quele que está interessado em assuntos materiais. Se por acaso um 
princípio religioso não interfere na condição material da pessoa, 
deve-se aceitá-lo. No momento atual, nesta era de Kali, esta idéia é 
deveras proeminente. Ninguém está interessado em aceitar algum 
princípio religioso que impeça sua prosperidade material. Sukracárya, 
sendo uma pessoa deste mundo material, não conhecia os princí- 
pios que norteiam a vida do devoto. O devoto está determinado a 
servir a Suprema Personalidade de Deus até satisfazê-lO plenamen- 
te. Tudo aquilo que dificulte essa determinação certamente deve ser 


+ rejeitado. Este é o principio de bhakti. Anukilyasya sañkalpah pra- 


tikalyasya varjanam (Cc. Madhya 22.100). Para prestar serviço de- 
vocional, deve-se aceitar somente aquilo que é favorável e rejeitar 
aquilo que é desfavorável. Bali Maharaja teve a oportunidade de de- 
positar aos pés de lótus do Senhor Vamanadeva tudo o que possuía, mas 
Śukrācārya estava apresentando um argumento material que impe- 
dia esse processo de serviço devocional. Nessas circunstâncias, Bali 
Maháraja decidiu que esses obstáculos certamente deveriam ser pre- 
teridos. Em outras palavras, ele decidiu imediatamente rejeitar o 
conselho de Sukracárya e continuar com o seu dever. Assim, ele 
deu todas as suas posses ao Senhor Vâmanadeva. 






VERSO 3 


a até Aaa ad a fama | 
a aa Fra 


sa caharh vitta-lobhena 
pratyacakse katham dvijam 

pratisrutya dadâmiti 

prahradih kitavo yatha 













sah—uma pessoa como eu; ca—também; aham—s0u; vitta-lobhe- 
na--deixando-me encantar pela cobiça de se obter dinheiro; pratyã- 
cakse—enganarei ou direi não após ter dito sim; katham—como; 
dvijam—especialmente a um brahmana; pratisrutya—após já ter 
prometido; dadami—que darei; ¡ti—assim; prahradih—eu, que sou 
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famoso como o neto de Maharaja Prahlada; kitavah—um trapacei- 
ro ordinário; yatha—tal qual. 


TRADUÇÃO 
Sou o.neto de Maharája Prahláda. Como é que eu, movido pela 
cobica de obter dinheiro, poderia retirar minha promessa depois de 
ter dito que daria essa terra? Como posso diante de um bráhmana 
comportar-me como um trapaceiro ordinário? 


SIGNIFICADO 

Bali Mahãrája já fora abençoado pelo seu avô, Prahlada Mahã- 
raja. Portanto, ele era um devoto puro, embora houvesse nascido 
em família de demônios. Existem duas classes de devotos de alta ca- 
tegoria, chamados sadhana-siddha e krpã-siddha. Sadhana-siddha 
refere-se a alguém que se tornou devoto através da execução regular 
dos princípios reguladores mencionados nos sastras, conforme a 
ordem: e orientação do mestre espiritual. Se alguém executa regular- 
mente esse serviço devocional decerto alcança a perfeição no decor- 
rer do tempo. Mas existem outros devotos que, embora não tenham 
se submetido a todas as formalidades requeridas no serviço devo- 
cional, recebem a misericórdia especial do guru e de Krsna — o 
mestre espiritual e a Suprema Personalidade de Deus —, e alcançam 
imediatamente a perfeição do serviço devocional puro. Exemplos 
desta classe de devotos são as yajña-patnis, Maháraja Bali e Sukadeva 
Gosvámi. As yajña-patnis eram esposas de brahmanas comuns ocupa- 
dos em atividades fruitivas. Embora fossem muito eruditos e avançados 
em conhecimento védico, os brâhmanas não puderam alcançar a 
misericórdia de Krsna-Balarâma, ao passo que, apesar de serem mu- 
Iheres, suas esposas obtiveram completa perfeição em serviço devo- 
cional. Igualmente, Vairocani, Bali Mahãraja, recebeu a misericórdia 
de Prahlâada Mahãrãja, e pela misericórdia de Prahlada Maharaja, 
também recebeu a misericórdia do Senhor Visnu, que apareceu diante 
dele sob a forma de um brahmacãri pedinte. Assim, devido à mise- 
ricórdia especial do guru e de Krsna, Bali Maharaja tornou-se um. 
krpa-siddha, Caitanya Mahaprabhu confirma este favor: guru-krsna- 
prasade paya bhakti-lata-bija. (Cc. Madhya 19.151) Bali Maharaja, 
pela graça de Prahlada Maharaja, obteve a semente do servico de» 
vocional, e quando essa semente se desenvolveu, ele colheu o fruto 
maduro desse serviço, a saber, amor ao Supremo (prema pum-artho 
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mahān), imediatamente como aparecimento do Senhor Vāmanadeva. 
Bali Mahārāja mantinha sua devoção regular pelo Senhor, e porque 
se purificara, o Senhor apareceu diante dele. Devido ao amor ima- 
culado pelo Senhor, então, ele logo decidiu: “Devo dar a este pe- 
queno brâhmana anão tudo o que Ele me pedir.” Isto é sinal de 
amor. Portanto, Bali Maharaja é tido como alguém que, através 
de misericórdia especial, atingiu a perfeição máxima do serviço devo- 
cional. 


VERSO 4 


a qaaa sia cf dar gaga | 
aa digas nei sd eg lie 


na hy asatyat paro "dharma 
iti hovāca bhūr iyam 

sarvar sodhum alah manye 
rte "lika-param naram 


na—não; hi—na verdade; asatyât—do que a compulsão para faltar 
com a verdade; parah—mais; adharmah—irreligiáo; ¡ti—assim; ha 
uvâca—na verdade falou; bhah—máe Terra; ¡yam—istoy sarvam— 
tudo; sodhum—de suportar; alam—sou capaz; manye—embora eu 
pense; rte—exceto; alika-param—o mais infame mentiroso; 'naram— 
um ser humano. 


TRADUÇÃO 
Não há nada mais pecaminoso do que faltar com a verdade. Por 
causa disso, a mãe Terra certa vez disse: “Posso suportar qualquer 
carga pesada, exceto alguém que mente.” 


SIGNIFICADO 

Sobre a face da Terra, existem muitas montanhas e oceanos pe- 
sadíssimos, mas a mãe Terra-não tem nenhuma dificuldade em car- 
regá-los. Mas ela sente-se muito sobrecarregada quando sobre ela 
desloca-se alguém que é mentiroso. Afirma-se que em Kali-yuga 
mentir é uma atividade corriqueira: mayaiva vyavahãrike (Bhãg. 
12.2.3). Mesmo nos relacionamentos mais comuns, as pessoas estão 
acostumadas a falar muitas mentiras. Ninguém está livre das reações 
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pecaminosas que sobrevêm àqueles que falam mentiras. Nessas cir- 
cunstâncias, é facil imaginar como isto tem sobrecarregado a Terra, 
e, na verdade, todo o Universo. 


VERSO 5 


aê fera rra 
ARA A 1 


nãharh bibhemi nirayân 
nãdhanyãd asukhãrnavat 

na sthâna-cyavanãn mrtyor 
vathã vipra-pralambhanar 


na—náo; aham—eu; bibhemi—tenho medo; nirayat—de uma con- 
dição de vida infernal; na—nem; adhanyát—de uma condicáo de pe- 
núria; asukha-arnavat—nem de um- oceano de aflições; na—nem; 
sthána-cyavanat—de cair de uma posição; mrtyoh—nem da morte; 
yatha—como; vipra-pralambhanát—de enganar um bráhmana. 


TRADUÇÃO 
Não temo o inferno, a pobreza, um oceano de aflição, cair de 
minha posição ou mesmo a própria morte tanto quanto temo enga- 
nar um bráhmana. 


VERSO 6 


qq age lisura fa | 
aee fire fernanda 1 


yad yad dhāsyati loke ’smin 
samparetarm dhanādikam 

tasya tyãge nimittam kim 
vipras tusyen na tena cet 


yat yat—tudo o que; hásyati—deixará; loke—no mundo; asmin== 
neste; samparetam-—uma pessoa que já está morta; dhana-âdikam- 
sua fortuna e riqueza; tasya—dessa fortuna; tyage—na renúnciay 


Verso 7] Bali Maharaja devolve o Universo 683 


nimittam—o propósito; kim-—que é; viprah—o brahmana que con- 
fidencialmente é o Senhor Visnu; tusyet—deve ser agradado; na— 
não é; tena—por essas (riquezas); cet-—se existe possibilidade. 


TRADUÇÃO 
Meu senhor, também é fácil perceber que todas as opulências ma- 
teriais deste mundo na certa são perdidas pelo dono na hora de sua 
morte. Portanto, se o bráhmana Vámanadeva náo está satisfeito 
com as dádivas que Lhe foram oferecidas, porque não agradá-lO 
com as riquezas que estão destinadas a extinguir-se na hora da morte? 


SIGNIFICADO 
A palavra vipra significa brahmana, e, ao mesmo tempo, **confi- 
dencial””. Bali Maharaja decidiu confidencialmente entregar a dádiva 
ao Senhor Vâmanadeva, sem discussão, porém, como essa decisão 
magoaria o coração dos asuras e de seu mestre espiritual, Sukracárya, 
ele falou com ambiguidade. Bali Mahãraja, como devoto puro, já 
decidira dar toda a terra ao Senhor Visnu. 


VERSO 7 


Auta farta qro: | 
quer a Arama lo 


Sreyah kurvanti bhútanam 
sadhavo dustyajasubhih 

dadhyan-sibi-prabhrtayah 
ko vikalpo dharâdisu 


sreyah—atividades da maior importância; kurvanti—executam; 
bhiitânam—da massa de pessoas em geral; sadhavah—as pessoas 
santas; dustyaja—que são extremamente difíceis de serem abandona- 
das; asubhih-—mediante suas vidas; dadhyan—Mahãraja Dadhici; 
sibi—Maharaja Sibi; prabhrtayah—e grandes personalidades seme- 
lhantes; kah—que; vikalpah—consideracáo; dhara-adisu—em dar a 
terra ao brâhmana. 

TRADUÇÃO 

Dadhici, Sibi e muitas outras grandiosas personalidades desejavam 

sacrificar até mesmo suas vidas em benefício das pessoas em geral. 
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Esta é a evidéncia da história. Entáo, por que náo renunciar esta 
terra insignificante? Que fortes argumentos haveria contra isso? 


SIGNIFICADO 

Bali Maharaja estava pronto a dar tudo ao Senhor Visnu, e Sukrá- 
carya, sendo um sacerdote profissional, deveria estar aguardando an- 
siosamente, duvidando-de que tenha havido qualquer exemplo nã 
história-em que alguém desse tudo em caridade. Bali Maharaja, en- 
tretanto, citou como prova palpável os exemplos de Maharaja Sibi 
e Maharája Dadhici, que abandonaram suas vidas em benefício do 
público em geral. Decerto, a pessoa sente-se apegada a tudo quanto 
é material, especialmente a sua terra, mas a terra e outras posses 
Ihe são arrancadas na hora da morte, como se afirma no Bhagavad- 
gitã (mrtyuh sarva-haras caham). O Senhor apareceu pessoalmen- 
tea Bali Maharája a fim de tirar-lhe tudo o que ele tinha, e com 
isto ele foi tão afortunado que pôde ver o Senhor face a face. Os 
não-devotos, entretanto, não podem ver o Senhor face a face; para 
essas pessoas o Senhor aparece como a morte e arranca-lhes todas 
as posses. Nessas circunstâncias, por que não cedemos nossas posses 
ao Senhor Visnu para a Sua satisfação? A este respeito, Sri Cânakya 
Pandita diz: san-nimitte vara tyāgo vināśe niyate sati (Cânakya- 
loka 36). Uma vez que nosso dinheiro e posses não perdurarão, 
mas de alguma forma ser-nos-ão tirados, enquanto estiverem sob 
nossa custódia é melhor usá-los praticando caridade em prol de 
uma causa nobre. Portanto, Bali Maharája desafiou a ordem do seu 
aparente mestre espiritual. 


VERSO 8 


a arta | 
Mascara qn e 


Jair iyari bubhuje brahman 
daityendrair anivartibhih 
tesam kálo *grastl lokan 
na yaso "dhigatam bhuvi 


Jaih—por quem; ¿yam—este mundo; bubhuje—foi desfrutado; 
brahman-—ó melhor dos: brahmanas; daitya-indraih—pelos grandes 
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heróis e reis nascidos em familias demoníacas; anivartibhih—por 
aqueles que estavam determinados a lutar, seja para sacrificarem 
suas vidas, ou para obterem a vitória; tesâm-—dessas pessoas; kálah— 
o fator tempo; agrasit—levou; lokân—todas as posses, todos os 
objetos de desfrute; na—não; yasah-=a reputação; adhigatam-—al- 
cançada; bhuvi—ueste mundo. 


TRADUÇÃO 
Ó melhor dos brahmanas, certamente os grandes reis demoníacos 
que nunca se recusavam a lutar desfrutaram deste mundo, porém, 
no decorrer do tempo, tudo o que tinham lhes foi tirado, exceto 
sua reputação, pela qual continuam a existir. Em outras palavras, 
+ deve-se tentar obter uma boa reputação em vez de qualquer outra coisa. 


SIGNIFICADO 

Com relação a isto, Canakya Pandita (Cânakya-sloka 34) também 
diz: ayusah ksana eko “pi na labhya svarna-kotibhih. A duração 
da vida é extremamente curta, mas se nessa curta duração de vida 
alguém pode fazer algo que aumente a sua boa reputação, então, 
ele continuará existindo por muitos milhões de anos. Bali Maharaja, 
portanto, decidiu não aceitar a instrução do seu mestre espiritual se- 
gundo a qual ele deveria quebrar a promessa que fizera a Vâmana- 
deva; ao contrário, resolveu cumprir a promessa e então dar a terra; 
com isto, tornar-se-ia perenemente célebre como um dos doze mahã- 
janas (balir vaiyasakir vayam). 


VERSO 9 


gm ña fi aña À 
E 


sulabhã yudhi viprarse 
hy anivritas tanu-tyajah 
na tatha tirtha ayate 
Sraddhayã ye dhana-tyajah 


su-labhah—mui facilmente obtidas; yudhi—no campo de batalha; 
vipra-rse—6 melhor dos brahmanas; hi—na verdade; anivrttah—náo 
temendo lutar; tanu-tyajah—e assim perdem suas vidas; na—náo; 
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tatha—como; tirthe ayate—com a chegada de uma pessoa santa que 
cria lugares sagrados; Sraddhaya—com fé e devoção; ye—aqueles 
que; dhana-tyajah—podem abandonar sua riqueza acumulada. 


TRADUÇÃO 
Ó melhor dos brãhmanas, muitos homens perderam suas vidas 
no campo de batalha, pois não tinham medo de lutar, mas raramente 
alguém obteve a oportunidade de abrir mão de sua riqueza acumulada 
e dá-la fielmente a uma pessoa santa que cria lugares sagrados. 


SIGNIFICADO 
Muitos ksatriyas sacrificaram suas vidas no campo de batalha 
em prol de suas nações, mas é difícil encontrar alguém que tenha 
abandonado toda a sua propriedade e riqueza acumulada, dando-as 
em caridade a uma pessoa digna dessa dádiva. Como se afirma no 
Bhagavad-gitã (17.20): 


datavyam iti yad danam 
diyate 'nupakarine 
dese kále ca pátre ca 
tad dânam sattvikam smrtam 


“Essa dádiva que, por dever e no tempo e lugar adequados, é ofer- 
tada 'a uma pessoa digna, e da qual não se requer nenhuma recom- 
pensa, é considerada como caridade no-modo da bondade.” Logo; 
a caridade dada no lugar adequado chama-se sáttvika. E superior 
a esta caridade em bondade é a caridade transcendental, na qual tudo 
é sacrificado em prol da Suprema Personalidade de Deus. Vâmana- 
deva, a Suprema Personalidade de Deus, veio ter com Bali Maharaja 
para pedir-Lhe uma doação. Como poderia alguém obter uma opor- 
tunidade de fazer semelhante caridade? Portanto, Bali Maharaja 
prontificou-se a dar ao Senhor tudo o que Ele quisesse. Alguém pode 
obter várias oportunidades de sacrificar sua vida no campo de bata- 
lha, mas uma oportunidade como essa obtida por Bali Maharaja é 
muito difícil de surgir. 


VERSO 10 


mafia: afirma diva 
asar quis 
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Su gafa eai 
adda aA nsa l? ol 


manasvinah kãrunikasya sobhanarh 
yad arthi-kamopanayena durgatih 
kutah-punar brahma-vidam bhavadrsam 
tato vator asya dadâmi varichitam 


manasvinah—de pessoas que são deveras munificentes; kãrunika- 
sya—de pessoas que têm fama de serem muito misericordiosas; So- 
bhanam—muito auspicioso; vat-—isto; arthi-—das pessoas que precisam 


+ de dinheiro; kama-upanayena—satisfazendo; durgatih—tornando-se 


pobres; kutah—que; punah—novamente (deve-se dizer); brahma- 
vidam-—de pessoas versadas na ciéncia transcendental (brahma- 
vidya); bhavadrsam—como tu; tatah—portanto; vatoh—do brah- 
macari; asya—deste Vamanadeva; dadami—darei, vañichitam—tudo 
o que Ele quiser. 


TRADUÇÃO 
Fazendo caridade, uma pessoa benévola e misericordiosa, sem dú- 
vida, torna-se ainda mais auspiciosa, especialmente quando faz cari- 
dade a uma pessoa do teu calibre. Nessas circunstâncias, devo fazer 
a esse pequeno brahmacári toda caridade que Ele acaso deseje de 
mim. 


SIGNIFICADO 

Se alguém fica em condição paupérrima porque perde seu dinhei- 
ro em negócios, jogos de azar, prostituição ou intoxicação, ninguém. 
o louvará, mas se outrem se.torna pobre porque deu todas as suas. 
posses em caridade, ele acaba sendo adorado em todo. o mundo: 
Além disso, se uma pessoa benevolente e misericordiosa sente-se 
honrada em tornar-se pobre após dar-suas posses em caridade, sua 
pobreza é um bom indício e um sinal auspicioso característicos de 
uma grande personalidade. Bali Mahãrãja concluiu que, embora vi- 
rasse um pobretão ao dar tudo a Vamanadeva, ele preferia tomar 
esta atitude. 
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VERSO 11 


mfa aaa 
ma aaa | 
qua Regis ami 
aga Rae e 


yajanti yajñam kratubhir yam âdrtã 
bhavanta amnaya-vidhâna-kovidah 

sa eva visnur varado ºstu vã paro 
dasyamy amusmai ksitim ipsitâra mune 


yajanti—adorais; yajñam—que é o desfrutador do sacrifício; kra- 
tubhih—através de diferentes parafernálias próprias para a realização 
de sacrifício; yam—à Pessoa Suprema; ädrtīūh—mui respeitosa- 
mente; bhavantah—todos vÓs; dmnaya-vidhana-kovidah—grandio- 
sas pessoas santas que conheceis na íntegra os principios védicos 
que instruem como realizar sacrifício; sah—isto; eva—na verdade; 
visnuh—é o Senhor Visnu, a Suprema Personalidade de Deus; vara- 
dah—quer Ele esteja disposto a dar bênçãos; astu—Ele Se torna; 
vá—ou; parah-—vem como inimigo; dasyami--darei; amusmai— 
a Ele (ao Senhor Visnu, Vamanadeva); ksitim-—a porção de terra; 
Ipsitâm-—tudo o que Ele desejou; mune—ó grande sábio. 


TRADUÇÃO 

ó grande sábio, pessoas santas, grandiosas como tu, conhecendo 
na integra os princípios védicos que orientam a realização de cerimô- 
nias ritualísticas e yajiias, adoram 6 Senhor Visnu em todas as cir- 
cunstâncias. Portanto, caso este mesmo Senhor Visnu tenha vindo 
aqui para dar-me todas as bênçãos ou para punir-me como inimi- 
go, não devo hesitar em cumprir Sua ordem e dar-Lhe a porção de 
terra solicitada. 


SIGNIFICADO 
Como afirma o Senhor Siva: 
arâdhanaânâm sarvesar 
visnor ãradhanam param 


A 


Embora nos Vedas haja recomendações para serem seguidas por 
alguém que quer adorar diversos semideuses, o Senhor Visnu é a 
Pessoa Suprema, e prestar adoração a Visnu é a meta última da vida. 
Os princípios védicos da instituição varnãsrama propõem-se a orga- 
nizar a sociedade de modo que todos fiquem preparados para adorar 
o Senhor Visnu. 
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tasmãt parataram devi 


tadiyânãrh samarcanam 
(Padma Purāna) 


varnāśramācāravatā 
purusena parah:pumān 

visnur aradhyate pantha 

nânyat tat-tosa-káranam 


“A Suprema Personalidade de Deus, o Senhor Visnu, é adorado 
através da devida execução dos deveres prescritos incluídos no sistema 
de varna e àsrama. Não há outra maneira de satisfazer a Suprema 
Personalidade de Deus.” (Visnu Purâna 3.8.9) Em última análise, 
todos devem. adorar o Senhor Visnu, e é com este propósito que 
O sistema varnasrama organiza a sociedade em brâhmanas, ksatrivas, 
vaisyas, Sadras, brahmacaris, grhasthas, vanaprasthas e. sannyasis. 
Bali Mahārāja, tendo sido perfeitamente educado em serviço devo- 
cional pelo seu avô Prahlâda Maharaja, sabia como agir adequa- 
damente. Ele nunca se deixaria desencaminhar por ninguém, nem 
mesmo por alguém que se fazia passar por seu mestre espiritual. Isto 
é indício de rendição plena. Bhaktivinoda Thakura disse: 


marabi rakhabi—yo iccha tohará 
nitya-dása-prati tuya adhikara 


Quando alguém se rende ao Senhor Visnu, deve estar preparado 
para acatar Suas ordens em todas as circunstáncias, quer Ele o mate 
ou o proteja. O Senhor Visnu deve ser adorado em todas as circuns- 
táncias. 

VERSO 12 


RARA at AAA | 
andi fa a figura 
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yadyapy asav adharmena 
mam badhniyad anagasam 
tathãpy enam na himsisye 
bhitam brahma-tanurh ripum 





yadyapi—embora; asau—Senhor Visnu; adharmena—astutamente, 
valendo-Se de subterfúgios; mam-—a mim; badhniyat—mate; anaga- 
sam-—embora eu não seja pecaminoso; tathapi—mesmo- assim; 
enam—contra Ele; na—náo; hirsisye—empregarei nenhum revide; 
bhitam—porque Ele está com medo; brahma-tanum—tendo assumido 
a forma de brahmana-brahmacart; ripum—muito embora Ele seja 
meu inimigo. 

TRADUÇÃO 

Embora ele seja o próprio Visnu, por temor, Ele Se disfarçou de 
brahmana para pedir-me esmolas. Nestas circunstâncias, porque Ele 
assumiu a forma de brâhmana, mesmo que irreligiosamente me 
prenda ou chegue inclusive a matar-me, não devo revidar, embora 
Ele seja meu inimigo. 


SIGNIFICADO 
Se o Senhor Visnu Se apresentasse diante de Bali Maharaja em 
Sua forma original e lhe pedisse para fazer algo, Bali Maharája de- 
certo não teria recusado Seu pedido. Mas para saborear um pouco 
do trato que há entre Ele e Seu devoto, o Senhor disfarçou-Se de 
brahmana-brahmacãri e então dirigiu-Se a Bali Maharaja para pedir- 
lhe apenas três passos de terra. 


VERSO 13 


asada a Rea aTa: | 
aan ai a aè rita ed am aN 


esa vā uttamaśloko 
na jihasati yad yasah 
hatvá mainam hared yuddhe 
sayita nihato maya 


esah—este (brahmacari); vá—ou; uttama-slokah—é o Senhor 
Visnu, que é adorado com orações védicas; na—náo; Jihasati—deseja 
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abandonar; yat—porque; yasah—fama perpétua; hatva—após matar; 
má—a mim; enám—toda essa terra; haret—arrebatará; yuddhe— 
na'luta; sayita--tombará; nihatah-—sendo morto; mayd—por mim. 


TRADUÇÃO 

Se este brâhmana é realmente o Senhor Visnu, que é adorado com 
hinos védicos, Ele jamais abandonaria Sua ampla reputação; ou Ele 
tombaria após ser morto por mim, ou matar-me-ia num combate. 












SIGNIFICADO 

A afirmação de Bali Maharája de que Visnu cairia ao ser morto 
tem apenas conotação simbólica, pois Visnu não pode ser morto 

* por ninguém. O Senhor Visnu pode matar qualquer um, mas não 
pode ser morto. Logo, de acordo com o verdadeiro significado da 
palavra “tombará”, o Senhor Visnu residiria no âmago do coração 
de Bali Maharája. Através do serviço devocional, o Senhor Visnu 
é derrotado pelo devoto; caso contrário, ninguém pode derrotá-lO. 


















VERSO 14 



















gue Rasta: qee ra teu 


sri-suka uváca 
evam asraddhitam sisyam 
anadesakaram guruh 
Sasapa daiva-prahitah 
satya-sandham manasvinam 
















sSri-Sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvâmi disse; evam-—assim; asrad- 
dhitam-—que não era muito submisso à instrução do mestre espiritual; 
Sisyam—a esse discípulo; anádesa-karam—que não estava disposto 
a.cumprir as ordens do seu mestre espiritual; guruh—o mestre espiritual 
(Sukracarya); sasapa—amaldicoou; daiva-prahitah—sendo inspira- 
do pelo Senhor Supremo; satya-sandham—alguém que estava fixo 
em sua veracidade; manasvinam—<que era de caráter muitíssimo ele- 
vado. 
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j TRADUÇÃO 

Śrī Śukadeva Gosvâmi continuou: Depois disso, o mestre espiritual, 
Sukracárya, sendo inspirado pelo Senhor Supremo, amaldiçoou o 
seu exímio discípulo Bali Maharâja, que era tão magnânimo e fixo 
na verdade que, ao invés de respeitar as instruções de seu mestre es- 
piritual, resolveu desobedecer às suas ordens. 


SIGNIFICADO 

A diferença entre o comportamento de Bali Maharaja eo de seu 
mestre espiritual, Sukracarya, era que Bali Maháraja já havia desen- 
volvido:amor ao Supremo, ao passo que Sukracárya, sendo um mero 
sacerdote que realizava rituais rotineiros, não: desenvolvera esse 
amor. Portanto, Sukracarya jamais recebeu da Suprema Personali- 
dade de Deus inspiração para aproximar-se em serviço devocional. 
Como'o próprio Senhor afirma no Bhagavad-gitã (10.10): 






tesâm satata-yuktânam 
bhajatám priti-púrvakam 

dadâmi buddhi-yogam tar 
yena mám upayânti te 





“Aqueles que, sendo' constantemente devotados, adoram-Me com 
amor, Eu dou a compreensão através da qual eles podem vir a Mim.” 

Os devotos que realmente se ocupam em serviço devocional com 
fé e amor são inspirados pela Suprema Personalidade de Deus. Os 
vaisnavas nunca estão preocupados em reproduzir o comportamen- 
to ritualístico dos smarta-brahmanas. Srila Sanãtana Gosvâmi com- 
pilou, portanto, o Hari-bhakti-vilasa para orientar os vaisnavas, os 
quais nunca seguem o smãrta-viddhi. Embora o Senhor Supremo es- 
teja situado no âmago dos corações de todos, apenas aqueles que 
são vaisnavas, aqueles que se ocupam em serviço devocional, obtêm. 
a devida instrução que os capacita para retornar ao lar, para retor- 
nar ao Supremo, Essas instruções destinam-se apenas aos devotos. 
Logo, neste verso, a expressão daiva-prahitah, “*sendo inspirado 
pelo Senhor Supremo”, é importante. Sukracarya deveria ter encora: 
jado Bali Mahãrãja'a dar tudo ao Senhor Visnu, Isto seria um sinal 
de amor ao Senhor Supremo. Mas ele não adotou este procedimento: 
Ao contrário, queria punir seu devotado discípulo, amaldiçoando-o: 
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VERSO 15 


zé A: SARNA | 
PRAT Pan 


drdham pandita-many ajñah 
stabdho *sy asmad-upeksaya 

mac-chásanátigo yas tvam 
acirad bhrasyase Sriyah 





drdham-—tão firmemente convicto ou fixo em tua decisáo;.pan- 
dita-mâni—arrogando-te muito erudito; ajñah—ao mesmo tempo, 


tolo; stabdhah-—insolente; asi—te tornaste; asmat-—de nós; upek- 


saya—por desrespeitar; mat-Sasana-atigah—ultrapassando a jurisdi- 
ção de minha administragáo; yah—tal pessoa-(como tu); tvam-—tu 
mesmo; acirat-—mui brevemente; bhrasyase—cairás; $rivah—de toda 
a opulência. 
TRADUÇÃO 

Embora sejas desprovido de conhecimento, falsamente assumes 
posição de erudito, e portanto ousas ter a insoléncia de desobedecer 
à minha ordem. Por desobedeceres a mim, muito em breve perde- 
rás toda a tua opulência. 






SIGNIFICADO 

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura diz que Bali Maharája não 
era pandita-mâni, ou alguém que falsamente se faz passar por eru- 
dito; ao contrário, ele era pandita-mãnya-jnah, alguém que é tão 
erudito que todas as outras pessoas doutas adoram-no. E como era 
tão erudito, pôde desobedecer à ordem do-seu presumível mestre es- 
piritual. Ele não temia nenhuma condição de existência material. 
Qualquer pessoa que recebe a atenção do Senhor Visnu não precisa 
ficar com receio de ninguém mais. Logo, Bali Maharája jamais seria 
destituído de opulências. As opulências oferecidas pela Suprema 
Personalidade de Deus não devem ser comparadas às opulências 
obtidas através de karma-kanda. Em outras palavras, se o devoto 
torna-se muito opulento, deve-se compreender que sua opulência é 
uma dádiva da Suprema Personalidade de Deus. Tal opulência nunca 
se extinguirá, ao passo que a opulência alcançada por atividades frui- 
tivas pode ser destroçada a qualquer momento. 
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VERSO 16 


AE A q | 
AA ARA A 


evar Saptah sva-guruna 
satyân na calito mahan 

vamanaya dadav enám 
arcitvodaka-parvakam 


evam—dessa maneira; Saptah—sendo amaldiçoado; sva-guruna— 
pelo seu próprio mestre espiritual; satyat—da veracidade; na—náo; 
calitah—que se afastou; mahân—a grande personalidade; vama- 
nãya-—ao Senhor Vâmanadeva; dadau-—deu em caridade; enam— 


toda aterra; arcitva—após adorar; udaka-pirvakam-—tendo anterior- 
mente oferecido água. 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvami prosseguiu: Mesmo após ser amaldiçoado 
dessa maneira pelo seu próprio mestre espiritual, Bali Maharaja, 
sendo uma personalidade grandiosa, nunca se deixou desviar de sua 
determinação, Portanto, de acordo com o costume, primeiramente 


ofereceu água a Vâmanadeva e depois ofereceu-Lhe em presente a 
terra que prometera. 


VERSO 17 


fema q meena | 
MA i aat T o 


vindhyavalis tadagatya 
patni jálaka-malini 

àâninye kalasam haimam 
avanejany-apâm bhrtam 


vindhyâvalih—Vindhyavali; tadã—naquele momento; agatya— 
indo até ali; paíni—a esposa de Maharaja Bali; jalaka-malini—de- 
corada com um colar de pérolas; aninye—providenciou para que 
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; hai ito de ouro; avaneja- 
uxessem; Kalasam—um cântaro; haimam-—feito 
me cor água para lavar os pés de lótus do Senhor; bhrtam— 
cheio. 


TRADUÇÃO des 
ji Vindhyávali, que es- 
A esposa de Bali Maharaja, conhecida como 
tava Merida com um colar de pérolas, imediatamente aproximou-se 
e mandou que trouxessem um grande cântaro de ouro, o qual deve- 
ria estar cheio de água com a qual se pudesse adorar o Senhor, la- 
vando-Lhe os pés. 


VERSO 18 


3 gal 
ne aaa ngen 


yajamánah svayam tasya 
Srimat pada-yugam muda 

avanijyavahan miirdhni 
tad apo visva-pavanth 


i ja); =] almente; 
'ajamānah—o adorador (Bali Maharaja); svayam-—pesso: a e 
Estado Senhor Vamanadeva; srimat pada-yugam—o mais auspi- 
cioso e belo par de pés de lótus; muda-—com grande júbilo; avani- 
jya—lavando apropriadamente; avahat-—derramou; mūrdhni—sobre 
sua cabeça; tat—aquela; apah—água; viśva-pāvanīh—que dá libera- 
io a todo o Universo. 
E TRADUÇÃO a À 
i deva, jubilosamente 
Bali Mahãrája, o adorador do Senhor Vâmana y 
lavou os pés de lótus do Senhor e entáo derramou a água sobre sua 
cabeça, pois água liberta todo o Universo. 


VERSO 19 
aa RA Garma 
RRA: 


E Ut 





Srimad-Bhãgavatam 





tadasurendram divi devatã-gana 
gandharva-vidyadhara-siddha-cáranah 

tat karma sarve "pi grnanta arjavam 

prasiina-varsair vavrsur mudanvitah 


tadá—naquele momento; asura-indram—ao rei dos demônios, Bali 
Maharaja; divino: sistema planetário superior; devatã-ganãh--os 
habitantes conhecidos como semideuses; gandharva—os Gandharvas; 
vidyadhara—os Vidyadharas; siddha—0s habitantes de Siddhaloka; 
caranah—os habitantes de Cáranaloka; fat—aquela; karma—agáo; 
sarve api—todos eles; grnantah—declarando; drjavam—simples e 
clara; prasiina-varsaih—com uma chuva de flores; vavrsuh—lançada; 
mudã-anvitâh—estando muito satisfeitos com ele. 





TRADUÇÃO 
Naquele momento, os habitantes do sistema planetário superior, 
a saber, os semideuses, os Gandharvas, os Vidyádharas, os Siddhas 
e os Cáranas, estando todos muito satisfeitos com o simples e ine- 


quívoco ato de Bali Mahárája, louvaram suas qualidades e derrama- 
ram sobre ele milhões de flores. 





SIGNIFICADO 
Arjavam — simplicidade ou ausência de duplicidade — é uma 
qualificação de brâhmana ou de vaisnava. Um vaisnava automatica- 
mente adquire todas as qualidades do brahmana. 


yasyasti bhaktir bhagavaty akiñcana 
sarvair gunais tatra samásate suráh 
(Bhag. 5.18.12) 


O vaisnava deve possuir as qualidades bramínicas, tais como satya; 
Sama, dama, titiksã eârjava. Não pode haver nenhuma: duplicidade 
no caráter de um vaisnava. Quando Bali Maharaja agiu com fé ina- 
balável e devoção aos pés de'lótus do Senhor Visnu, isto foi muito 
apreciado por todos os habitantes do sistema planetário superior. 








VERSO 20 


bros di l 


[Canto 8, Cap. 20 
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maaa od gem 
frear aa a serena IR old 
nedur muhur dundubhayah sahasraso 
gandharva-kimpúrusa-kinnara jaguh 
manasvinanena krtar suduskararh 
vidván adád yad ripave jagat-trayam 





neduh—comegaram a: tocar; muhuh—repetidas vezes; dundu- 
bhayah-—cornetas e timbales; sahasrasah—aos milhares e milhares; 
gandharva—os habitantes de Gandharvaloka; kimplrusa—os habi- 
tantes de Kimpurusaloka; kinnarah—e os habitantes de Kinnaraloka; 
jaguh—comegaram a cantar e lonvar; manasvinã-—pela personalidade 
mais excelsa; anena-—por Bali Maharaja; krtam-==foi feita; su=duska- 
ram--uma taréfa extremamente difícil; vidvan-—devido ao fato de 
ele ser a pessoa-mais erudita; adat-—deu-Lhe um presente; atisto; 
ripave—ao inimigo, Senhor Visnu, que havia Se aliado aos inimigos 
de Bali Maharaja, os semideuses; jagat-trayam—os trés mundos. 





TRADUÇÃO 

Repetidas vezes, os Gandharvas, os Kimpurusas e os Kinnaras to- 
caram milhares e milhares de timbales e cornetas, e cantaram em 
grande júbilo, declarando: “Quão excelsa é a pessoa de Bali Mahá- 
rája, e quão difícil é a tarefa que ele realizou! Muito embora sou- 
besse que o Senhor Visnu estava do lado de seus inimigos, mesmo 
assim, deu ao Senhor todos os três mundos em caridade.” 


VERSO 21 


ao ami ad 
RATA AAA | 

q dra: aa: 
fan arm ara IR 


tad vamanam rápam avardhatadbhutam 
harer anantasya guna-trayâtmakam 

bhiah kharh diso dyaur vivarãh payodhayas 

tiryan-nr-devã rsayo yad-àsata. 
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tat—esta; vâmanam-—encarnação do Senhor Vámana; ripam— 
forma; avardhata-"começou a aumentar mais e mais; adbhutam— 
decerto muito maravilhosa; hareh—da Suprema Personalidade de 
Deus; anantasya=-da ilimitada; guna-traya-ãtmakam—cujo corpo 
se expande por intermédio da energia material, que consiste em três 
modos (bondade, paixão e ignorância); bhah-—a terra; kham-—.o céu; 
disah-—todas as direções; dyauh—os sistemas planetários; vivarah— 
as diferentes cavidades do Universo; payodhayah—grandes mares e 
oceanos; tiryak—animais inferiores, pássaros e-feras; nr—seres hu- 
manos; deváh—semideuses; rsayah—grandes pessoas santas; pat= 
onde; dsata—viviam. 


TRADUÇÃO 

A ilimitada Suprema Personalidade de Deus, que assumira a forma 
de Vâmana, começou então a aumentar de tamanho, agindo em 
termos da energia material, até que todo o Universo ficou dentro 
de Seu corpo, incluindo a Terra, os sistemas planetários, o céu, as 
direções, as várias cavidades do Universo, os mares, Os oceanos, 
os pássaros, as feras, os seres humanos, os semideuses e as grandes 
pessoas santas. 


SIGNIFICADO 

Bali Maharaja quis dar uma caridade'a Vamanadeva, mas o Senhor 
expandiu Seu corpo de tal maneira que Ele mostrou a Bali Maharaja 
que tudo no Universo já está em Seu corpo. Na verdade, ninguém 
pode dar nada'à Suprema: Personalidade de Deus, pois Ele é pleno 
de tudo. Às vezes, vemos um devoto oferecendo água do Ganges 
ao Ganges. Após tomar seu'banho no Ganges, o devoto pega um 
punhado de água e oferece-a de volta ao Ganges. Na verdade, quando 
se pega um punhado de água do Ganges, o Ganges não perde nada, 
e do mesmo modo, se um. devoto oferece um punhado de água 
ao Ganges, o Ganges não sofre nenhum aumento de volume. Mas 
através dessa oferenda, o devoto torna-se festejado como um devoto 
da mãe Ganges. Igualmente, quando oferecemos qualquer coisa com 
devoção e fé, aquilo que oferecemos não nos pertence, nem aumenta 
a opulência da Suprema Personalidade de Deus. Mas se alguém ofe- 
rece tudo o que esteja em sua posse; ele torna-se reconhecido como. 
um devoto. Com relação a isto, dá-se o exemplo de que, quando q 
rosto da pessoa está decorado com uma guirlanda e polpa de sândalo, 
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o reflexo de seu rosto num espelho automaticamente torna-se belo. 
A fonte que origina tudo é a Suprema Personalidade de Deus, que 
também é nossa fonte original. Portanto, quando se ornamenta a 
Suprema Personalidade de Deus, os devotos e todas as entidades 
vivas ficam automaticamente enfeitados. 


VERSO 22 
mA fm mafia: 


CR 
GAMA, 


HR 


kaye balis tasya mahã-vibhiiteh 
sahartvig-Acarya-sadasya etat 

dadarsa visvarh tri-gunam gunatmake 
bhútendriyarthasaya-jiva-yuktam 


káye—no corpo; balih—Maharaja Bali; tasya—da Personalidade 
de Deus; mahã-vibhiiteh—daquela pessoa que está equipada com 
todas as opulências maravilhosas; saha-rtvik-acãrya-sadasyah-—com 
todos os sacerdotes, acâryas e membros da assembléia sagrada; etat— 
isto; dadarsa—viu; visvam—todo o Universo; tri-gunam-—feito de 
três modos da natureza material; guna-atmake—naquilo que é a 
fonte de todas essas qualidades; bhata—com todos os elementos ma- 
teriais grosseiros; indriya—com os sentidos; artha—com os objetos 
dos sentidos; asaya—com a mente, inteligência e falso ego; jiva- 
yuktam—com todas as entidades vivas. 


TRADUÇÃO 

Bali Maharaja, juntamente com todos os sacerdotes, acâryas e 
membros da assembléia, observou o corpo universal da Suprema 
Personalidade de Deus, que era pleno de seis opulências. Esse corpo 
continha tudo o que há dentro do Universo, incluindo todos os ele- 
mentos materiais grosseiros, os sentidos, os objetos dos sentidos, 
a mente, a inteligência e o falso ego, as várias classes de entidades 
vivas, e as ações e reações dos três modos da natureza material. 
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SIGNIFICADO 

No Bhagavad-gita, a Suprema Personalidade de Deus diz que 
ahar sarvasya prabhavo mattah sarvar pravartate: Krsna é a origem 
de tudo. Vasudevah sarvam iti: Krsna é tudo. Mar-sthani sarva- 
bhatâni na caharh tesv avasthitah: tudo repousa no corpo do Senhor, 
entretanto, o Senhor não está em toda parte. Os filósofos maya- 
vadis pensam que, como tornou-Se tudo, a Suprema Personalidade 
de Deus, a Verdade Absoluta, náo tem existéncia á parte. A filosofia 
deles chama-se advaita-vada. Entretanto, O fato é que essa filosofia 
não é correta. Aqui, Bali Maharaja era a pessoa que se colocara 
na posição de ver o corpo universal da Suprema Personalidade de 
Deus, e foi este corpo o que se observou. Logo, existe dvaita-vada; 
sempre existem duas entidades — o observador e o observado. O 
observador é parte do todo, mas não é igual a este. A parte do 
todo, o observador, também é uno com o todo, mas como é apenas 
uma parte, ele náo pode ser.o todo completo em momento algum. 
Esta acintya-bhedabheda — igualdade e diferença simultâneas — é 
a filosofia perfeita, apresentada pelo Senhor Sri Caitanya Maha- 
prabhu. 






VERSO 23 


Cs ma 
pe Arda: IRRI 


rasám acastânghri-tale "tha padayor 
mahim mahidhran purusasya Janghayoh 
patattrino jânuni visva-mirter 
lirvor ganarm mãrutam indrasenah 








rasâm-—o sistema planetário inferior; acasta--observou; arighris 
tale—debaixo dos pés, ou na sola; atha-—depois disso; padayoh= 
nos pés; mahim-—a superfície da terra; mahidhrân—as montanhas; 
purusasya-—da gigantesca Personalidade de Deus; Janghayoh—nas 
panturrilhas; patattrinah—as entidades vivas voadoras; Januni—nos 











em Suas coxas, as muitas variedades de ar. 
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joelhos;- visva-múrteh—da gigantesca forma do Senhor; úrvoh— 
sobre as coxas; ganam marutam—muitas variedades de ar; indra- 
senah—Bali Maharaja, que derrotara os soldados do rei Indra e 
que assumira o posto de Indra. 






TRADUÇÃO 

Em seguida, Bali Maháraja, que ocupava o assento do rei Indra, 
pôde ver situados nas solas dos pés da forma universal do Senhor, 
os sistemas planetários inferiores, tais como Rasátala. Ele viu, nos 
pés do Senhor, a superfície do globo; na extensão de Suas panturri- 
lhas, todas as montanhas; em Seus joelhos, os vários pássaros; e 






SIGNIFICADO 

Nesta passagem, descreve-se a situação universal em relação com 
a completa constituição da gigantesca forma universal do Senhor. 
O estudo dessa forma universal começa na sola do pés. Acima das 
solas, estão os pés, acima-dos pés, as panturrilhas, acima das pan- 
turrilhas, os joelhos, e acima dos joelhos, as coxas. Assim, as partes 
do corpo universal são aqui descritas sequencialmente. Os joelhos 
são o lugar onde ficam os pássaros; acima destes, estão as muitas 
variedades de ar. Os pássaros podem voar sobre as montanhas e 
acima dos pássaros existem muitas variedades de ar. 







VERSO 24 


ei fa aa a 
ARS MARA | 

mat mafia 
Pad FARE UR 


sandhyam vibhor vásasi guhya aiksat 

prajapatiñ jaghane atma-mukhyân 
nabhyam nabhah kuksisu sapta-sindhiin 
urukramasyorasi carksa-malam 
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sandhyâm-—o crepúsculo vespertino; vibhoh—do Supremo; vã- 
sasi—na roupa; guhye—nas partes privadas; aiksat—ele viu; praja- 
patin—0s vários Prajápatis, que geraram:todas as entidades vivas; 
jaghane—nos quadris; dtma-mukhyán—os ministros confidenciais 
de Bali Maharaja; nabhyam—no umbigo; nabhah—todo o céu; kuk- 
sisu—na cintura; sapta—sete; sindhan—oceanos; urukramasya—da 
Suprema Personalidade de Deus, que estava agindo maravilhosamen- 
te;/urasi—no peito; ca—também; rksa-malâm-—as constelações. 


TRADUÇÃO 
Bali Mahárája viu sob-as roupas do Senhor, que age maravilhosa- 
mente, o crepúsculo vespertino. Nas partes privadas do Senhor, ele 
viu os Prajapatis, e na parte redonda da cintura, viu a si mesmo, 
juntamente com seus associados confidenciais. No umbigo do Senhor, 
viu o céu, na cintura do Senhor, os sete oceanos, e no peito do 
Senhor, todas as constelações. 


VERSOS 25—29 


TR oo o ait 

ahi al ma | 

io a manawi 

T fA RRA RU 


mA A AT ze URȘI 


ai AR qóo 
anti BR a qa | 
Ja faca gm 
SR CA Siva, RO 


ER a migo tam: 
q md AA | 
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suma a ca a am 
ARA 


REI 


a ara fal AY 
el aria 
q aê ee 
ai quit qu de RS 


hrdy añga dharmam stanayor murarer 
rtam ca satyam ca manasy athendum 

sriyam ca vaksasy aravinda-hastam 
kanthe ca samáni samasta-rephán 


indra-pradhanán:amarán bhujesu 
tat-karnayoh kakubho dyaus ca mirdhni 

kesesu: meghañ chvasanam nasikaydm 
aksnos ca siiryam vadane ca vahnim 


vanyám ca chandamsi rase jalesam 

bhruvor nisedham ca vidhim ca paksmasu 
ahas ca rátrim ca parasya pumso 

manyum lalate 'dhara eva lobham 


spar$e ca kamarh nrpa retasâmbhah 
prsthe tv adharmari kramanesu yajnam 

chayasu mrtyum hasite ca mayam 
tanti-ruhesv osadhi-jatayas ca 


nadis ca nãdisu sila nakhesu 
buddhav ajari deva-ganán rsims ca 

prânesu gãtre sthira-jangamâni 
sarváni bhitani dadarsa virah 


hrdi—dentro do coração; añga—meu querido rei Pariksit; dharmam— 
religião; stanayoh—no tórax; murareh—de Murari, a Suprema Per: 
sonalidade de Deus; rtam-—palavras muito agradáveis; ca—também; 
satyam—veracidade; ca—também; manasi—na: mente; atha—em 
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seguida; indum—a Lua; $ripam-—a deusa da fortuna; ca—também; 
vaksasi—no peito; aravinda-hastâm—que sempre carrega uma flor 
de lótus em sua mão; kanthe—no pescoço; ca—também; samâni— 
todos os Vedas (Sama, Yajur, Rk e Atharva); samasta-rephân— 
todas as vibrações sonoras; indra-pradhânan—encabeçados pelo rei 
Indra; amarân—todos -os'semideuses; bAujesu—nos braços; tat- 
karnayoh—nos ouvidos; kakubhah-—-todas as direções; dyauh ca— 
os luzeiros; mitrdhni—no topo da cabeça; kesesu—dentro do cabe- 
lo; meghân—as nuvens; svasanam-—ar respirável; nasikayam—nas 
narinas; aksnoh ca—nos olhos; siryam—.o Sol; vadane—na boca; 
ca—também; vahnim—fogo; vanyam—em Sua fala;-ca—também; 
chandamsi—os hinos védicos; rase—na lingua; jala-Isam—o semi- 
deus da água; bhruvoh—sobre a sobrancelha; nisedham—avisos; 
ca—também; vidhim—princípios reguladores; ca—também; paksma- 
su—nas pálpebras; ahah ca—dia; ratrim—noite; ca—também; pa- 
rasya—da suprema; purisah-—da pessoa; manyum-ira; lalate—na 
fronte; adhare-—nos lábios; eva—ha verdade; lobham-—cobiça; spar- 
Se—no Seu tato; ca—também; kamam—desejos luxuriosos; nrpa—ó 
rei; retasa—pelo sémen; ambhah-—água; prsthe—nas costas; tu—mas; 
adharmam-—irreligião; Kramanesu—nas atividades maravilhosas; 
yajñam—sacrificio de fogo; chayasu—nas sombras; mrtyum—morte; 
hasite—em Seu: sorriso; ca—também; mayam—a energia ilusória; 
tanti-ruhesu—nos pélos do corpo; osadhi-jatayah—=todas as espécies 
de medicamentos, ervas e plantas; ca—e; nadih—os rios; ca—também; 
nâdisu—nas veias; Silah—pedras; nakhesu—nas unhas; buddhau— 
na inteligéncia; ajam—o Senhor Brahma; deva-ganán—os semideu- 
ses; rsín ca—e os grandes sábios; pránesu—nos sentidos; gatre— 
no corpo; sthira-jangamáni—móveis e inertes; sarvani—todas elas; 
bhiitâni—entidades vivas; dadarsa—viu; virah—Bali Maharaja. 





TRADUÇÃO 

Meu querido rei, no coração do Senhor Murãri, ele viu a religião; 
no tórax, as palavras agradáveis e a veracidade; na mente, a Lua; 
no peito, a deusa da fortuna, com uma flor de lótus em sua mão; 
no pescoço, todos os Vedas e todas as vibrações sonoras; nos braços, 
todos os semideuses, encabeçados por Indra; em ambos os ouvidos, 
todas as direções; na cabeça, os sistemas planetários superiores; no 
cabelo, as nuvens; nas narinas, o vento; nos olhos, O Sol; e na boca, 
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o fogo. De Suas palavras, vieram todos os mantras védicos; sobre 
Sus língua estava o semideus da água, Varunadeva; sobre Suas so- 
brancelhas, estavam os princípios reguladores; e sobre Suas pálpe- 
bras, estavam o dia e a noite. [Quando os Seus olhos estavam abertos, 
era dia, e quando estavam fechados, era noite.) Em Sua fronte, estava 
a ira; e em Seus lábios, a cobiça. Ó rei, em Seu tato, estavam os de- 
sejos luxuriosos; em Seu sêmen, todas as águas; em Suas costas, a 
irreligião; e em Suas maravilhosas atividades ou passos, estava o 
fogo do sacrifício. Sobre Sua sombra, estava a morte; em Seu sorriso, 
a energia ilusória; e nos pêlos de Seu corpo, todos os medicamentos 
e ervas. Em Suas veias, estavam todos os rios; em Suas unhas, todas 
as pedras; em Sua inteligência, estavam o Senhor Brahma, os semi- 


deuses e as grandes pessoas santas; e em todo o Seu corpo e sentidos, 


estavam todas as entidades vivas, móveis e inertes. Bali Maharaja 
viu então tudo no corpo gigantesco do Senhor. 


VERSO 30 


aaa a A 
SN: FRE 

gdi aaa 

A MARA Mel 


sarvatmanidam bhuyanam niriksya 
sarve 'surah kasmalam pur añga 
sudarsanam cakram asahya-tejo 
dhanus ca Sarngam stanayitnu-ghosam 


sarva-ātmani—na totalidade suprema, na Suprema Personalidade 
de Deus; idam—este Universo; bhuvanam—os trés mundos; nirik- 
sya—observando; «sarve—todos; asurah—os demónios, os associa- 
dos de Bali Maharaja; ka$malam-—lamentacáo; apuh—adquiriram; 
añga—ó rei; sudarsanam—chamado Sudaróana; cakram—o disco; 
asahya—insuportável; tejah—cujo calor; dhanuh ca—e o arco; $arñ- 
gam-—chamado Sárriga; stanayitnit—o trovejar de um acúmulo de 
nuvens; ghosam-—ressoando como. 
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TRADUÇÃO 

Ó rei, quando todos os demônios, os seguidores de Maháraja 
Bali, viram a forma universal da Suprema Personalidade de Deus, 
que continha tudo: dentro de Seu corpo, quando viram nas mãos 
do Senhor o Seu disco, conhecido como Sudaréana cakra, que gera 
um calor intolerável, e quando ouviram o som tumultuoso de Seu 
arco, tudo isto serviu para produzir lamentação dentro de seus corações. 










VERSO 31 


AN SE: NAAA: 

Sa fora a 
fads: garage 
saiam! 2 0321 








parjanya-ghoso jalajah pañcajanyah 
kaumodakt visnu-gada tarasvini 

vidyâdharo "sih Sata-candra-yuktas 

tânottamãv aksayasãyakau ca 


a parjanya-ghosah—tendo uma vibragáo sonora.como a das nuvens; 
jalajah—o búzio do Senhor; pañcajanyah—que é conhecido como 
Pañcajanya; kaumodaki—conhecido pelo nome Kaumodal isnu- 
gada—a maca do Senhor Vişņu; tarasvinī—com muita força; vidyadha- 
rah—chamada Vidyadhara; asih—a espada; Sata-candra-yuktah— 
com um escudo decorado com centenas de luas; tâna-uttamau-—a 


melhor das aljavas; aksayasayakau—chamada Aksayasayaka; ca— 
também. 














TRADUÇÃO 

O búzio do Senhor, chamado Panicajanya, que emitia sons seme- 
lhantes aos produzidos por uma nuvem; a poderosíssima maça cha» 
mada Kaumodaki; a espada chamada Vidyâdhara, com um escudo 
decorado com centenas de símbolos em forma de lua; e também a 
Aksayasâyaka, a melhor das aljavas — todos apareceram w 
para oferecer orações ao Senhor. 
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VERSOS 32—33 

















Arama 3U 
RATRAT 

wa UMATA: | 
añ a amA 

aia fa ah N33 








sunanda-mukhya upatasthur isam 
parsada-mukhyah saha-loka-palah 

sphurat-kiritangada-mina-kundalah 
Srivatsa-ratnottama-mekhalâmbaraih 








madhuvrata-srag-vanamálayavrto 
raraja râjan bhagavan urukramah 

ksitim padaikena. baler vicakrame 

nabhah Sarirena disas ca bahubhih 






sunanda-mukhyãh-—os associados do Senhor, encabeçados por Su- 
nanda; upatasthuh—começaram a oferecer orações; isam-—à Suprema 
Personalidade de Deus; pãrsada-mukhyãh-—outros associados prin- 
cipais; saha-loka-palah—com as deidades predominantes de todos 
os planetas; sphurat-kirita—com um elmo brilhante; angada—bra- 
celetes; mina-kundalah-—e. brincos em forma de peixe; srivatsa— 
o pêlo chamado Srivatsa, situado em Seu peito; ratna-uttama— 
a melhor das jóias (Kaustubha); mekhala—cinto; ambaraih—com 
roupas amarelas; madhu-vráta—de abelhas; srak—em quem havia 
uma guirlanda; vanamálaya—por uma guirlanda de flores; avrtah— 
coberto; rarâja—predominantemente manifesto; rãjan—ó rei; bha- 
gavân—a Suprema Personalidade de Deus; urukramah-—que é proe- 
minente em Suas atividades maravilhosas; sitim—toda a superfície 
do mundo; padá ekena—com um passo; baleh—de Bali Maharaja; 























































708 Srimad-Bhagavatam [Canto 8, Cap. 20 


vicakrame—cobriu; nabhah—o céu; sarirena—com Seu corpo; disah 
ca—e todas as direções; bahubhih—com Seus braços. 


TRADUÇÃO 

Esses associados, encabeçados por Sunanda e outros associados 
principais e acompanhados de todas as deidades predominantes dos 
vários planetas, ofereceram orações ao Senhor, que usava um elmo 
brilhante, braceletes e brincos reluzentes que se pareciam com peixes. 
No peito do Senhor, estavam a mecha de cabelo chamada Srivatsa 
e a jóia transcendental chamada Kaustubha. Ele usava uma roupa 
amarela, cingida por um cinto, e estava decorado) côm uma guirlan- 
da de flores, cercada de abelhas. Manifestando-se dessa maneira, ó 
rei, a Suprema Personalidade de Deus, cujas atividades são maravi- 
lhosas, cobriu toda a superfície da Terra com um passo, o céu com 
Seu corpo, e todas as direções com Seus braços. 


SIGNIFICADO 

Poder-se-ia argumentar: “Uma vez que Bali Maharaja prometera 
a Vamanadeva apenas a terra ocupada por Seus passos, por que o 
Senhor Vâmanadeva também ocupou o céu?” Com relação a isto, 
Srila Jiva Gosvâmi diz que os passos incluem tudo, em cima e em 
baixo. Quando alguém se levanta, certamente ocupa determinadas 
partes do céu e determinadas porções da terra, estas situadas sob 
seus pés. Portanto, nada havia de extraordinário no fato de a Suprema 
Personalidade de Deus ter ocupado todo o céu com Seu corpo. 


VERSO 34 


fea ff 
ad aa af 
sommarefireninda 


estara am: qi as dlâvil 


padam dvitivarh kramatas trivistaparh 
na vai trtiyaya tadiyam anv api 
urukramasyanghrir upary upary atho 
mahar«janabhyam tapasah param gatah 
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padam—passo; dvitiyam—segundo;. kramatah—avançando; tri- 
vistapam—de todos os planetas celestiais; na-—não; vai—na verdade; 
trtiyaya—para o terceiro passo; tadiyam—do Senhor; anu api—restou 
somente uma faixa de terra; urukramasya—da Suprema Personalidade 
de Deus, que realiza atividades incomuns; anghrih-—passos ocupan- 
do o que estava acima e abaixo; upari upari—cada vez mais eleva- 
dos; atho—agora; mahah-janabhyâm-—do que Maharloka e Janaloka; 
tapasah—do que Tapoloka; param-—além disto; gatah—chegou.. 


TRADUÇÃO 
Quando deu o Seu segundo passo, o Senhor cobriu os planetas ce- 
lestiais. E não restou lugar algum para o terceiro passo, pois © pé 
do Senhor estendeu-se a alturas cada vez mais elevadas, que ficavam 


” além de Maharloka, Janaloka, Tapoloka e até mesmo Satyaloka. 


SIGNIFICADO 

Quando o passo do Senhor elevou-se acima de todos os lokas, in- 
cluindo Maharloka, Janaloka, Tapoloka e Satyaloka, Suas unhas 
decerto trespassaram a cobertura do Universo. O Universo é cober- 
to pelos cinco elementos materiais (bhâmir āpo “nalo vayuh kham). 
Como se afirma nos Sastras, esses elementos situam-se em camadas 
cada uma das quais é consecutivamente dez vezes mais espessa do 
que a anterior. Entretanto, as unhas do Senhor trespassaram todas 
essas camadas e fizeram um orifício que penetrava o mundo espiri- 
tual. Deste orifício, a água do Ganges infiltrou-se neste mundo ma- 
terial, e portanto afirma-se que pada-nakha-nira-janita-jana-pâvana 
(Dasâvatâra-stotra 5). Porque o Senhor abriu um orifício na cober- 
tura do Universo, a água do Ganges veio a este mundo material para 
libertar todas as almas caídas. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Oita- 
vo Canto, Vigésimo Capítulo, do Srimad-Bhágavatam, intitulado 
“Bali Maharaja devolve o Universo. ”* 



































CAPÍTULO VINTE E UM 


Bali Mahãrãja é preso pelo Senhor 






Este capítulo descreve como o Senhor Visnu, desejando propagar 
as glórias de Bali Maharaja, prendeu-o porque ele não cumpriu a 
promessa com relação ao terceiro passo do Senhor. 

Com o segundo passo, a Suprema Personalidade de Deus alcançou 
o planeta mais elevado do Universo, Brahmaloka, cuja beleza foi 
ofuscada diante da refulgência que emanava das unhas dos dedos 
do Seu pé. Assim, o Senhor Brahma, acompanhado de grandes sábios, 
tais como Marici, e das deidades predominantes de todos os plane- 
tas superiores, ofereceu humildes orações e adoração ao Senhor. 
Eles lavaram os pés de lótus do Senhor e adoraram-nO com toda 
a parafernália. Rksarája, Jambavân, tocou sua corneta para celebrar 
as glórias do Senhor. Quando Bali Mahãrája perdeu todas as suas 
posses, os demônios ficaram muito irados. Embora Bali Maharája 
os aconselhasse a não tomarem essa medida, eles empunharam armas 
contra o Senhor Visnu. Entretanto, todos foram derrotados pelos 
associados eternos do Senhor Visnu, e, de acordo com a ordem de 
Bali Maharaja, tiveram que entrar nos planetas inferiores do Univer- 
so, Compreendendo o propósito do Senhor Visnu, Garuda, o car- 
regador do Senhor: Visnu, imediatamente prendeu Bali Maharája 
com as cordas de Varuna. Quando Bali Maharaja caiu nessa situa- 
ção desamparada, o Senhor Visnu pediu-lhe o terceiro passo:de terra. 
Porque o Senhor Visnu apreciava a determinação e integridade de 
Bali Maharaja, mesmo depois que Bali Maharaja foi incapaz de 
cumprir sua promessa, o Senhor Visnu estabeleceu-o no planeta Su- 
tala, que é melhor do que os planetas celestiais. 


VERSO 1 







“ia sa 
damage | 
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AÑ. DE ara 
aaa a MR N 


$resuka uvaca 
satyam samiksyabja-bhavo nakhendubhir 
hata-svadháma-dyutir avrto 'bhyagat 
marici-misrã rsayo brhad-vratah 
sanandanadya nara-deva yoginah 


Sri$ukah uvaca—Sri Sukadeva Gosyami disse; satyam—o pla- 
neta. Satyaloka; samiksya—observando; abja-bhavah—o Senhor 
Brahma, que apareceu na flor de lótus; nakha-indubhih-—pela reful- 
géncia das unhas; hata—tendo sido reduzida; sva-dháma-dyutih—a 
iluminação de sua própria residência; avrtah—sendo coberta; abhya- 
gat—veio;. marici-misrah—com. sábios, tais como Marici; rsayah— 
grandes pessoas santas; brhat. vratah—todos eles brahmacaris fer- 
renhos; sanandana-adyah—como Sanaka, Sanátana, Sanandana e 
ER Rm nara-deva—4 rei; yoginah—místicos grandemente po- 

lerosos, 


TRADUÇÃO 

Sukadeva Gosvâmi continuou: Ao ver que o brilho de sua residên- 
cia, Brahmaloka, fora ofuscado pela cintilante refulgência que ema- 
nava das unhas dos dedos dos pés do Senhor Vâmanadeva, o Senhor 
Brahma, que nasceu de uma flor de lótus, aproximou-se da Suprema 
Personalidade de Deus, O Senhor Brahmã estava acompanhado por 
todos os grandes sábios, encabeçados por Marici, e por yogis como 
Sanandana, porém, na presença daquela refulgência brilhante, 
a até mesmo o Senhor Brahmã e seus associados pareciam insigni- 

cantes. 


VERSOS 2—3 

aa fam aafaa- 
Aguda! 

Toro aaa 


ÑO daa 1120 
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eric ci EN 


vedopaveda niyamá yamánvitás 
tarketihasanga-purana-samhitah 

ye câpare yoga-samira-dipita- 

“ jhiânâgninã randhita-karma-kalmasãh 


vavandire yat-smaranânubhávatah 
svayambhuvarh dhâma gatã akarmakam 

athânghraye pronnamitâya visnor 
upâharat padma-bhavo “rhanodakam 

samareya bhaktyâbhyagrnão chuci-sravã 
yan-nâbhi-pankeruha-sambhavah svayam 


veda—os quatro Vedas (Sama, Yajur, Rg e Atharva), o conheci- 
mento original, dado pela Suprema Personalidade de Deus; upave- 
dãh-—o conhecimento védico complementar e suplementar, como 
o Ayur-veda e o Dhanur-veda; niyamah-—princípios reguladores; 
yama—processos de controle; anvitah—plenamente versados nesses 
assuntos; tarka—lógica; itihasa—história; añga—educagáo védica; 
purána—história antiga registrada nos relatos contidos nos Puránas; 
samhitah—estudos védicos complementares, tais como o Brahma- 
samhita; ye—outros; ca=também; apare=outros além do Senhor 
Brahma e de seus associados; yoga-samira-dipita—aceso pelo ar da 
prática da yoga mística; jnâna-agnina—pelo fogo do conhecimen- 
to; randhita-karma-kalmasah—aqueles em quem toda a poluição 
das atividades fruitivas foi suprimida; vavandire—ofereceram suas 
orações; yat-smarana-anubhavatah—simplesmente meditando em 
quem; svayambhuvam—do Senhor Brahma; dháma—a residéncia; 
gatah—alcangaram; akarmakam—que náo pode ser alcançada me- 
diante atividades: fruitivas; atha--nesse ponto; anghraye—aos pés 
de lótus; pronnamitaya—ofereceu reveréncias; visnoh—do Senhor 
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Visnu; upaharat—prestou: reveréncias; padma=-bhavah—o Senhor 
Brahmã, que apareceu da flor de lótus; arhana-udakam—oblagáo 
de água; samarcya—adorando; bhaktyã—com serviço devocional; 
abhyagrnãt —satisfê-lO; suci-$ravah—a mais célebre autoridade védi- 
ca; yat-nabhi-pañkeruha-sambhavah svayam—o Senhor Brahma, 
que surgiu pessoalmente do lótus que:brota do Seu umbigo (da Per- 
sonalidade de Deus). 


TRADUÇÃO 

Entre as grandes personalidades que vieram adorar os pés de lótus 
do Senhor, estavam aqueles que tinham completo autocontrole e 
seguiam perfeitamente os princípios reguladores, bem como peritos 
em lógica, história, educação geral e na literatura védica conhecida 
como kalpa [que trata de episódios históricos antigos]. Outros eram 
versados nos corolários védicos como o Brahma-samhitã, em todos 
os outros conhecimentos védicos [Sâma, Yajur, Rg e Atharva), e 
também no conhecimento védico suplementar [Ayur-veda, Dhanur- 
veda, etc.]. Também presentes estavam aqueles que, através do co- 
nhecimento transcendental despertado pela prática de yoga, haviam 
se libertado das reações das atividades fruitivas. E havia ainda aqueles 
que alcançaram residência em Brahmaloka, não através do karma 
ordinário, mas através de avançado conhecimento védico. Após 
prestar dedicada adoração, apresentando oblações de água diante 
dos pés de lótus do Senhor Supremo, que se encontravam erguidos, 
o Senhor Brahmã, que nasceu do lótus que emana do umbigo do 
Senhor Visnu, ofereceu orações ao Senhor. 


VERSO 4 
E PAS aqua 
aran at] 
ar Fat 
Sara Aaa HA: g U 


dhatuh kamandalu-jalam tad urukramasya 
padavanejana-pavitrataya narendra 

svardhuny abhiin nabhasi sa patatT nimarsti 
loka-trayam bhagavato visadeva ktrtih 
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dhatuh—do Senhor Brahma; kamandalu-jalam-—a água do ka- 
mandalu; tat-—aquela; urukramasya—do Senhor Visnu; pâda-avane- 
jana-pavitratayã--devido ao fato de lavar os pés de lótus'do Senhor 
Visnu e, assim, ser transcendentalmente pura; nara-indra—ó rei; svar- 
dhuni-—o rio chamado Svardhuni, do mundo celestial; abhiit-—tornou- 
se então; nabhasi—no espaço exterior; sa-—aquela água; patati—des- 
cendo; nimarsti—purificando; loka-trayam—os três mundos; bhaga- 
vatah—da Suprema Personalidade de Deus; visada—tão purificada; 
iva—assim como; Kirtih—a fama ou as atividades gloriosas. 


TRADUÇÃO 
Ó rei, a água do kamandalu do Senhor Brahma lavou os pés de 
lótus do Senhor Vamanadeva, que é conhecido como Urukrama, 


* aquele cujas atividades são maravilhosas. Assim, aquela água tornou- 


se tão pura que se transformou na água do Ganges, que saiu descendo 
do céu, e tal qual a imaculada fama da Suprema Personalidade de 
Deus, serviu para purificar os três mundos, 


SIGNIFICADO 

Aqui, ficamos compreendendo que o Ganges surgiu quando a 
água do kamandalu do Senhor Brahma lavou os pés de lótus do 
Senhor Vamanadeva: Porém, no Quinto Canto, afirma-se que o 
Ganges começou quando o pé esquerdo. de Vámanadeva perfurou 
a cobertura do Universo e então a água transcendental do Oceano 
Causal insinuou-se pelo orifício que se formou. E em outra passa- 
gem, afirma-se também que o Senhor Narãyana apareceu como a 
água do Ganges. A água do Ganges, portanto, é uma combinação 
de três águas transcendentais, e assim o Ganges é capaz de purificar 
os três mundos. Esta é a descrição dada por Srila Visvanâtha Cakra- 
varti Thakura. 

VERSO 5 


A SRA: SATA AE | 
a a RARA A 
brahmadayo loka-nathãh 
sva-nathaya samádriah 
sânugã balim ājahruh 
sanksiptatma-vibhútaye 
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brahma-adayah—grandes personalidades, encabegadas pelo Senhor 
Brahma; loka-nathah—as deidades predominantes dos vários plane- 
tas; sva-nathaya—ao seu mestre supremo; samáadrtah—com grande 
respeito; sa-anugãh-—com seus respectivos seguidores; balim—diver- 
sificada parafernália de adoração; ajahruh—coletaram; sanksipta- 
atma-vibhitaye—ao Senhor, que expandiu Sua opulência pessoal, 
mas que agora reduziu Seu tamanho, assumindo a forma de Vamana. 


TRADUÇÃO 
O Senhor Brahmã e todas as deidades predominantes dos vários 
sistemas planetários começaram a adorar o Senhor Vámanadeva, 
seu mestre supremo, que, de Sua forma onipenetrante, reduzira-Se 
à Sua forma original. Eles coletaram todos os ingredientes e parafer- 
nália necessários à realização dessa adoração. ' 


SIGNIFICADO 

Vamanadeva primeiramente expandiu-Se para assumir Sua forma 
universal e depois reduziu-Se à Vámana-rúpa original. Logo, Ele 
agiu exatamente como o Senhor Krsna, que, a pedido de Arjuna, 
primeiro mostrou Sua forma universal e mais tarde reassumiu Sua 
original forma de Krsna. O Senhor pode assumir qualquer forma 
que desejar, mas Sua forma original é como Krsna (krsnas tu bha- 
gavan svayam). De acordo com a capacidade do devoto, o Senhor 
assume várias formas para que o devoto possa relacionar-se com 
Ele. Isto deve-se à Sua misericórdia imotivada. Quando o Senhor 
Vamanadeva reassumiu a Sua forma original, o Senhor Brahmã e 
seus associados coletaram parafernália variada para tentar satisfazelO 
com sua adoração. 


VERSOS 6—7 


a: aaa: 
PA aAirr: LA 
Ara aa: | 
sanas a ar los) 


toyaih samarhanaih sragbhir 
divya-gandhanulepanaih 
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dhupair dipaih surabhibhir 
lajaksata-phalankuraih 


stavanair jaya-Sabdais ca 
tad-virya-mahimankitaih 

nrtya-vaditra-gitais ca 
Sankha-dundubhi-nihsvanaih 


toyaih—com água utilizada para lavar os pés de lótus e no banho; 
samarhanaih—com padya, “arghya e outros ítens semelhantes, em- 
pregados na adoração ao Senhor; sragbhih—com guirlandas de 
flores; divya-gandha-anulepanaih-—com: muitas classes de polpas, 


. tais como sândalo e aguru, para untar O corpo do Senhor Vâmana- 


deva; dhapaih—com incenso; dipaih-—com lamparinas; surabhi- 
bhih—todos eles extremamente fragrantes; lâja—com arroz frito; 
aksata—com grãos inteiros; phala=com frutos; añkuraih—com 
raízes e brotos; stavanaih—oferecendo oracdes; jaya-Sabdaih—dizen- 
do “jaya, java”; ca--também; tat-viryazmahima-añkitaih—as quais 
revelavam as atividades gloriosas do Senhor; nrtya-vaditra-gitaih 
ca—dangando, tocando vários instrumentos musicais e cantando me- 
lodias; Sankha—de búzios que vibravam; dundubhi—da batida nos 
timbales; nihsvanaih—através das vibragdes sonoras. 


TRADUÇÃO 

Eles adoraram o Senhor, oferecendo flores fragrantes, água, 
pádya e arghya, polpa de sândalo e polpa aguru, incenso, lampari- 
nas, arroz derretido, gráos inteiros, frutas, raízes e brotos. Enquanto 
faziam isto, ofereciam oracóes proclamando as gloriosas atividades 
do Senhor e gritavam “Jaya! Jaya!” Eles também dançavam, toca- 
vam instrumentos, cantavam, ressoavam búzios e batiam timbales, 
e dessa maneira adoravam o Senhor. 


VERSO 8 


mangaa, RRA: 
fai Eg aa RA eN 


jambavãn rksa-rajas tu 
bheri-Sabdair mano-javah 
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vijayam diksu sarvásu 
mahotsavam aghosayat 


Jjambavan—que era chamado Jambavaán; rkse-rajah tu—o rei que 
também estava sob a forma de urso; bhert-sabdaih—tocando a cor- 
neta; manah-javah—em éxtase mental; vijayam—vitória; diksu—em 
todas as diregdes; sarvasu—em toda parte; maha-utsavam—testival; 
aghosayat—proclamou. 


TRADUÇÃO 
Jambaván, o rei dos ursos, também juntou-se à cerimônia. Fazendo 
sua corneta ressoar em todas as direções, ele proclamou um grande 
festival em honra da vitória do Senhor Vâmanadeva. 


VERSO 9 


a lll 
se ada aaa in 


mahim sarvâm hrtâm drstvã 
tripada-vyaja-yacñayd 

ticuh sva-bhartur asurá 
diksitasyatyamarsitah 


mahim-—terra; sarvâm—tudo; hrtâm-—perdido; drstva-—após verem; 
tri-pada-vyaja-yachaya—pelo simples fato de pedir trés passos de 
terra; icuh—disseram; sva-bhartuh—do seu mestre; asurah—os de- 
mónios; diksitasya—de Bali Maharaja, que estava táo determinado 
no sacrificio; ati—muito; amarsitâh—para quem o acontecimento 
era insuportável. 


TRADUÇÃO 
Ao verem que seu mestre, o qual tivera muita determinação de 
realizar sacrifício, perdera todas as suas posses para Vâmanadeva, 
que as arrebatara com o pretexto de que queria esmolar três passos 
de terra, os seguidores demoníacos de Mahãraja Bali ficaram muito 
irados e falaram as seguintes palavras. 
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aqi aaa al 
fama a AR RoN 


na váyam brahma-bandhur 
visnur mayavinám varah 

dvija-râpa-praticchanno 
deva-kâryam cikirsati 


na—náo; vá—ou; ayam—este; brahma-bandhuh—V âmanadeva, 
em forma de bráhmana; visnuh—Ele é o próprio Senhor Visnu; 


À mayavinam—de todos os trapaceiros; varah—o maior; dvija-rdpa— 


assumindo a forma de um bráhmana; praticchannah—está disfarça- 
do com o propósito de enganar; deva-karyam-— o interesse dos semi- 
deuses; cikirsati—Ele está zelando por. 


TRADUÇÃO 


“Este Vamana decerto não é um bráhmana, mas o maior dos tra- 
paceiros, o Senhor Visnu. Assumindo a forma de bráhmana, Ele 
encobriu Sua própria forma, e assim está agindo a interesse dos se- 
mideuses."” 


VERSO 11 


aaa MARA ga agefim | 
adei A gi aaa afff neon 


anena yacamánena 
Satruná vatu-râpinã 
sarvasvam nohrtar bhartur 
nyasta-dandasya barhisi 


anena—por Ele; yâcamânena—que está na posição de um mendigo; 
Satrunã—pelo inimigo; vatu-rápina—na forma de um brahmacari; 
sarvasvam—tudo; nah—nosso; hrtam—foi arrebatado; bhartuh— 
do nosso mestre; nyasta—foi abandonado; dandasya—cujo poder 
de aplicar punição; barhisi—porque assumiu o voto exigido na ceri- 
mônia ritualística. 
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tasmat—portanto; asya—deste brahmacari, Vámana; vadhakh— 
a dizimação; dharmah—é nosso dever; bhartuh—do nosso mestre; 
Susriisanam ca—e é a maneira de servirmos; nah-—nosso; iti—assim; 
ayudhâni—todas as espécies de armas; jagrhuh-—eles empunharam; 
baleh—de Bali Maharaja; anucara—seguidores; asuráh—todos os 
demónios. 


TRADUÇÃO 
“Nosso senhor, Bali Mahárãja, devido à posição que assumira 
com a realização do yajfia, abdicou do poder de punir. Tirando pro- 
veito disso, nosso inimigo eterno, Visnu, vestido de brahmacári men- 
dicante, arrebatou-lhe todas as posses.” 























VERSO 12 


aaa q fa Rama: | 
ARE TA ARA O ARI 


TRADUÇÃO 
“Portanto, é nosso dever matar este Vâmanadeva, o Senhor 
Visnu. Este é o nosso princípio religioso e a maneira de servirmos 
ao nosso mestre.” Após tomarem essa decisão, os seguidores demo- 
níacos de Mahārāja Bali pegaram de várias armas com o propósito 

, de matar Vāmanadeva. 

















satya-vratasya satatam 
diksitasya visesatah 

nânrtam bhiisitum sakyam 
brahmanyasya dayávatah 








VERSO 14 


a ami qd a | 
AAA A MATAR: 112 811 


te sarve vamanam hantum 
Sala-pattisa-panayah 

anicchanto bale rajan 

pradravañ jata-manyavah 


satya-vratasya—de Maharaja Bali, que é fixo na veracidade; sata- 
tam—sempre; diksitasya—daquele que aprendeu a realizar yajña; vi- 
sesatah—especificamente; na—náo; anrtam—mentira; bhasitum—de 
falar; Sakyam—é capaz; brahmanyasya—para a cultura bramínica; 
ou para os brâhmanas; dayá-vatah— daquele que sempre é bondoso. 



















































TRADUÇÃO 
“Nosso senhor, Bali Mahãrája, está sempre fixo na veracidade, 
e no momento presente, isto se verifica com intensidade bem maior, 
uma vez que ele aprendeu a realizar um sacrifício. Ele sempre é bon- 
doso e misericordioso com os brâhmanas, e jamais pode falar mentiras." 









te-—os demônios; sarve—todos eles; vamanam-—Senhor Vâmana- 
deva; hantum—para matar; Sala—tridentes; pattisa—langas; pa- 
nayah—todos empunhando; anicchantah—contra a vontade; baleh—de 
Bali Mahãrâja; rãjan—ó rei; prâdravan—eles avançaram; játa-ma- 
nyavah—recebendo sobre'si o peso produzido pela ira costumeira. 







TRADUÇÃO 
Ó rei, os demônios, recebendo sobre si o peso produzido por sua 
ira costumeira, pegaram de suas lanças e tridentes, e, contra a von- 
tade de Bali Mahárája, avançaram para matar o Senhor Vâmanadeva. 







VERSO 13 


amma a m ad: Pi a a: l 
o E 


tasmãd asya vadho dharmo 
bhartuh Susrasanam ca nah b 
ity ayudhani jagrhur 
baler anucarāsurāh n 
















VERSO 15 


ara ego RAY | 
maga A: atagan ik 
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tân abhidravato drstvã 
ditijantkapán nrpa 

prahasyânucarã visnoh 
pratyasedhann udayudhah 


tán—a eles; abhidravatah—assim se adiantando; drstva—vendo; 
ditija-anika-pân— os soldados dos demônios; nrpa—ó rei; prahasya— 
sorrindo; anucarâh—os associados; visnoh—do Senhor Visnu; pra- 
tyasedhan—proibiram; udayudháh—pegando de suas armas. 


TRADUÇÃO 
Ó rei, ao verem os soldados dos demônios adiantando-se agressi- 
vamente, os associados do Senhor Visnu sorriram. Pegando de suas 
armas, impediram os demônios de levarem adiante o seu intento. 


VERSOS 16—17 


a gas a fa tas: | 
a Ra qafa lR 
ea RAM US aaa: | 
AAA A aaa lol 


nandah sunando "tha jayo 
vijayah prabalo balah 

kumudah kumudaksas ca 
visvaksenah patattrirat 


jayantah $rutadevas ca 
puspadanto *tha satvatah 

sarve nágayuta-pranas 
camúm te jaghnur asurim 


nandah sunandah—associados do Senhor Visnu, tais como Nanda 
e Sunanda; atha—dessa maneira; jayah vijayah prabalah balah ku- 
mudah kumudaksah ca visvaksenah—bem como Jaya, Vijaya, Praba- 
la, Bala, Kumuda, Kumudaksa e Visvaksena; patattri-rat—Garuda, 
o rei dos pássaros; jayantah Srutadevah ca puspadantah atha sátva- 
tah—Jayanta, Srutadeva, Puspadanta e Sátvata; sarve—todos eles; 
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nãga-ayuta-prânãh—tão poderosos como dez mil elefantes; camiim— 
os soldados dos demônios; teeles; jaghnuh-—mataram; ásurim— 
demoníacos. 


TRADUÇÃO 
Nanda, Sunanda, Jaya, Vijaya, Prabala, Bala, Kumuda, Kumu- 
dáksa, Visvaksena, Patattriráf [Garuda], Jayanta, Srutadeva, Puspa- 
danta e Satvata eram todos associados do Senhor Visnu. Eles eram 
tão poderosos como dez mil elefantes, e logo começaram a matar 
os soldados dos demônios. 


VERSO 18 


ea got | 
mama AE MAITE 121 


hanyamanán svakan drstva 
purusânucarair balih 

vārayām àsa samrabdhãn 
kávya-Sapam anusmaran 


hanyamânân—sendo mortos; svakān—seus próprios soldados; 
drstva—após ver; purusa-anucaraih—pelos associados da Pessoa 
Suprema; balih—Bali Maháraja; varayam asa—proibiu; samrab- 
dhãn—muito embora eles estivessem muito irados; kavya-sápam—da 
maldição lançada por Sukracárya; anusmaran—lembrando-se. 


TRADUÇÃO 
Ao ver que os seus próprios soldados estavam sendo mortos pelos 
associados do Senhor Visnu, Bali Maharája lembrou-se da maldição 
lançada por Sukracârya e proibiu os seus soldados de continuarem 
lutando. 


VERSO 19 


YAA E ARA a a | 
m gaa hada a sa Sl 
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he vipracitte he raho 
he neme srivyatám vacah 
mã yudhyata nivartadhvam 
na nah kalo 'yam artha-krt 


hevipracitte—ó Vipracitti; he râho—ó Rahu; he.neme—ó Nemi; 
Sriyatâm—por favor, ouvi; vacah-—minhas palavras; mã--não; yu- 
dhyata—luteis; nivartadhvam—parai esta luta; na—náo; nah—nossa; 
kalah—ocasiño favorável; ayam—esta; artha-krt—que nos possa 
dar sucesso. 


TRADUÇÃO 
Ó Vipracitti, ó Rahu, ó Nemi, por favor, ouvi minhas palavras! 
Não luteis. Parai imediatamente, pois a atual ocasião não nos é fa- 
vorável, 


VERSO 20 


eo Sgt gaga | 
¿aña da det A lol! 


yah prabhuh sarva-bhútanám 
sukha-duhkhopapattaye 

tam nativartitur daityah 
paurusair isvarah pumin 


yah prabhuh—esta Pessoa Suprema, o mestre; sarva-bhitanam—de 
todas as entidades vivas; sukha-duhkha-upapattaye—para ministrar 
felicidade e aflição; tam—a Ele; na—náo; ativartitum—sobrepujar; 
daityâh—ó demônios; paurusaih-—através de esforços humanos; Is 
varah-—o controlador supremo; pumãn-—uma pessoa. i 


TRADUÇÃO 
Ó Daityas, através de esforços humanos ninguém pode exceder q 
Suprema Personalidade de Deus, que pode trazer felicidade ou aflição 
para todas as entidades vivas. 
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VERSO 21 


iman Ra | 
a q aaa AA afria RAN 


yo no bhavaya prág ásid 
abhavãya divaukasám 

sa eva bhagaván adya 
vartate tad-viparyayam 


yah—o fator tempo, que representa a Suprema Personalidade de 
Deus; nah—nosso; bhavaya—para o progresso; prak—anteriormen- 


| te; dsit—estava situado; abhavaya—para a derrota; diva-okasam—dos 


semideuses; sah—este fator tempo; eva—na verdade; bhagavân—re- 
presentante da Pessoa Suprema; adya—hoje; vartate—colocou-se; 
tat-viparyayam—exatamente contra nós. 


TRADUÇÃO 
O supremo fator tempo, que representa a Pessoa Suprema, ante- 
riormente estava a nosso favor e não a favor dos semideuses, mas 
agora este mesmo fator tempo está contra nós. 


VERSO 22 


| 


ad aa a 
amkeni aE nA I a: NRR 


balena sacivair buddhyã 
durgair mantrausadhadibhih 
samadibhir upayais ca 
kalam nãtyeti vai janah 


balena—através de poder material; sacivaih—através de conselho 
de ministros; buddhya—através da inteligência; durgaih—através 
de fortalezas; mantra-ausadha-adibhih—atrawés do canto místico 
ou da influéncia de drogas e ervas; sama-adibhih—através de diplo- 
macia e outros meios semelhantes; upayaih ca—através de outras 
tentativas equivalentes; kalam—o fator tempo, que representa o 
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Senhor Supremo; na—nunca; atyeti—pode superar; vai—na verda- como a mesma providéncia náo mais estava a:seu favor, agora náo 
de; janah—pessoa alguma. havia possibilidade de ele conseguir vitória. Daí, com muita inteli- 
gência, ele proibiu que seus associados lutassem, 
TRADUÇÃO 
Ninguém pode, através de poder material, através de conselho 
de ministros, através da inteligência, através de diplomacia, através VERSO 24 
de fortalezas, através de mantras místicos, através de drogas, através E 
de ervas ou através de quaisquer outros meios, superar 0 tempo, re- ca ad fran añ di fa l 
presentante da Suprema Personalidade de Deus. ama aind Ada el 
VERSO 23 etán vaya vijesyamo 
yadi daivam prasidati 
aña aa agia ee | 1 tasmãt kãlam pratiksadhvam 
atada gaa gA fia agfa a: Ra yo no 'rthatváya kalpate 
bhavadbhir nirjita hy ete etân—todos esses soldados dos semideuses; vayam—nós; vijesya- 
bahuso "nucarã hareh mah—sairemos vitoriosos sobre eles; yadi—se; daivam—providéncia; 
daivenarddhais ta evadya prasidati—estiver a nosso favor; tasmát—portanto; kalam—a ocasiáo 
yudhi jitva nadanti nah favorável; pratiksadhvam—esperai até; yah—que; nah—nossa; ar- 


thatvaya kalpate—deve ser considerada a nosso favor. 
bhavadbhih—por todos vós, demónios; nirjitah-—foram derrota= 
dos; hi—na verdade; ete—todos esses soldados dos semideuses; bahu- 


Sah—em grande número; anucarâh—seguidores; hareh—do Senhor TRADUÇÃO 
Visnu; daivena—pela providência; rddhaih-—cuja opulência foi au- A menos que a providência esteja a nosso favor, não conseguire- 
mentada; te—eles (os semideuses); eva—na verdade; adya—hoje; mos sair vitoriosos. Portanto, devemos esperar a ocasião favorável, 
Yudhi—na luta; jitvã-—derrotando; nadanti—estão vibrando jubilo- na qual poderemos derrotá-los. 
sos; nah—a nós 
TRADUÇÃO VERSO 25 
Anteriormente, tendo sido dotados de poder pela providência, 
derrotastes grande número desses seguidores do Senhor Visnu. Mas as sms, 
hoje aqueles mesmos seguidores, tendo nos derrotado, estão rugin- aña gal aequo: I 
do, jubilosos como leões. tai Aa qua Rana: RIN 
SIGNIFICADO d sri-suka uvaca 


O Bhagavad-gitã menciona cinco causas de derrota ou vitória. patyur nigaditam srutva 
Dessas cinco, daiva (providência) é a mais poderosa (na ca daivit daitya-dânava-yiithapah 
parar balam). Bali Maharája conhecia o segredo de como anterior rasám nirvivisa rajan 
mente fora vitorioso porque a providéncia estava a seu favor. Porémy visnu-parsada taditáh 
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Sresukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami disse; patyuh—do mestre 
deles (Bali Maharaja); nigaditam—o que fora então descrito; $rutva— 
após ouvirem; daitya-danava-yútha-pah—os líderes dos Daityas e 
dos demônios; rasām—nas regides inferiores do Universo; nirvivi- 
suh—entraram; rájan—ó rei; visnu-parsada—pelos associados do 
Senhor Visnu; taditah—impelidos. 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi prosseguiu: Ó rei, de acordo com a ordem 
do seu mestre, Bali Mahãrája, todos os líderes dos demônios e os 
Daityas entraram nas regiões inferiores do Universo, para as quais 
foram impelidos pelos soldados de Visnu. 


VERSO 26 


aamiin iaaa 
ar: as q at RAI 


atha tarksya-suto jñatva 
virát prabhu-cikirsitam 

babandha vârunaih pasair 
balim siitye "hani kratau 


atha—em seguida; tárksya-sutah—Garuda; jñatva—conhecendo; 
virát—o rei: dos pássaros; prabhu-cikīrsitam—o desejo do Senhor 
Visnu como Vámanadeva; babandha—prendeu;:vārunaih—per 
tencentes a Varuna; pasaih—com as cordas; balim—Bali; siitye— 
quando se toma soma-rasa; ahani—no dia; kratau—na hora do sa» 
crifício. 


TRADUCAO 
Em seguida, no dia'de soma-pâna, após o término do sacrifício, 
Garuda, o rei dos pássaros, compreendendo o desejo do seu mestre, 
prendeu Bali Mahárája com as cordas de Varuna. 


SIGNIFICADO 
Garuda, o companheiro constante da Suprema Personalidade de 
Deus, conhece a parte confidencial do desejo do Senhor. A paciên- 
cia e devoção de Bali Maharaja sem dúvida eram superexcelentes, 
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Garuda prendeu Bali Mahãrâja para mostrar a todo o Universo a 
grandeza da tolerância manifesta pelo rei. 


VERSO 27 


rara aa! 
faisg fya mRNS 


hāhākāro mahān āsīd 
rodasyoh sarvato disam 

nigrhyamâne “sura-patau 
visnunã prabhavisnunã 


hāhā-kārah—um tumultuoso rugido de lamentacáo; mahán— 
grande; astí—houve; rodasyoh—nos sistemas planetários inferior e 
superior; sarvatah—em toda parte; disam-—todas as direções; ni- 
grhyamane—devido ao fato de ter sido dominado; asura-patau— 
quando Bali Maharaja, o rei dos demónios; visnunaá—pelo Senhor 
Visnu; prabhavisnuná—que é o mais poderoso em toda parte. 


TRADUÇÃO 
Quando Bali Maharaja foi preso pelo Senhor Visnu, que é pode- 
rosíssimo, houve um grande rugido de lamentação em todas as dire- 
ções, através dos sistemas planetários superior e inferior do Universo. 


VERSO 28 


é é are: A UA | 
mb Road FARCI 


tam baddham vârunaih pãsair 
bhagaván aha vamanah 

nasta-$riyam sthira-prajñam 
udãra-yasasam nrpa 


tam—a ele; baddham—que foi preso; varunaih pasaih—pelas 
cordas de Varuna; bhagavân—a Suprema: Personalidade de Deus; 
aha—disse; vimanah—N ámanadeva; nasta-Sriyam—a Bali Maharaja, 
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que perdera seu brilho corpóreo; sthira-prajñam—mas estava do 
mesmo modo determinado em sua decisáo; udára-yasasam—o mais 
magnânimo e célebre; nrpa—ó rei. 


TRADUÇÃO 
Ó rei, a Suprema Personalidade de Deus, Vamanadeva, falou 
então a Bali Mahárája, a autoridade muitíssimo magnânima e célebre 
que Ele prendera com as cordas de Varuna. Bali Maharája perdera 
todo o brilho corpóreo, mas ainda assim estava fixo em sua deter- 
minação. 


SIGNIFICADO 

Quando alguém fica desprovido de todas as suas posses, decer- 
to seu-brilho corpóreo se reduz. Porém, embora tivesse perdido 
tudo, Bali Maháraája estava fixo em sua determinação de satisfazer 
a Vamanadeva, a Suprema Personalidade de Deus. No Bhagavad- 
gitã, semelhante pessoa chama-se sthita-prajtia. O devoto puro jamais 
se desvia do serviço ao Senhor, apesar de todas as dificuldades e em- 
pecilhos oferecidos pela energia ilusória. De um modo geral, os 
homens que têm riqueza e opulência são famosos, mas Bali Mahã- 
rája conquistou fama imortal ao ficar desprovido de todas as suas 
posses. Esta é a misericórdia especial da Suprema Personalidade de 
Deus para com Seus devotos. O Senhor diz: yasyâham anugrhnami 
harisye taddhanam Sanaih. Como primeira etapa de Seu favor espe- 
cial, o Senhor tira todas as posses do Seu devoto. O devoto, entre- 
tanto, jamais se deixa perturbar por essa perda. Ele continua em 
seu serviço, e o Senhor o recompensa amplamente, superando as ex- 
pectativas que qualquer homem comum tenha. 


VERSO 29 


A a q comer | 
aaa ra 1290 


padâni trini dattâni 
bhúmer mahyar tvayâsura 

dvabhyám kranta maht sarva > 
trityam upakalpaya \ 
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padâni—passos; trini—três; dattâni—foram dados; bhúmeh—de 
terra; mahyam—a Mim; tvayã-—por ti; asura—ó rei dos demônios; 
dvabhyam—<com dois passos; kranta—foi ocupada; mahi—toda a 
terra; sarvi—completamente; trriyam—para o terceiro passo; upa- 
kalpaya—agora encontra os meios. 


TRADUÇÃO 
Ó rei dos demônios, prometeste dar-Me três passos de terra, mas 
ocupei todo o Universo com dois passos. Agora, pensa onde é que 
deverei dar Meu terceiro passo. 


VERSO 30 


arad fala: aaa | 
A de Rar a ron 


yavat tapaty asau gobhir 


yavad induh sahodubhih 
yavad varsati parjanyas 
távatr bhir ivam tava 


yâvat-—por toda a extensão em que; tapati—está brilhando; asau— 
o Sol; gobhih—pelo brilho do Sol; yavat—enquanto ou por toda a 
extensão em que; induh—a Lúa; saha-udubhih—com os luzeiros 
ou estrelas; yâvat—por toda a extensão em que; varsati—estáo der- 
ramando chuva; parjanyah—as nuvens; tâvati—até essa distância; 
bhilh—terra; ivam—esta; tava-—em tua posse. 





TRADUÇÃO 
Por toda a parte onde o Sol e a Lua brilham, junto com as estre- 
las, e por toda a parte onde as nuvens derramam chuva, toda a terra 
do Universo te pertence. 


VERSO 31 
aba arara quis: Ramal: | 
aña dr ATA MARRA NN 


























732 Srimad-Bhágavatam [Canto 8, Cap. 21 


padaikena mayakranto 
bhirlokah kharn disas tanoh 

svarlokas te dvitiyena 
pasyatas tesvam atmanã 


pada ekena—com apenas um passo; maya—por Mim; akrantah— 
foi coberto; bharlokah—todo o sistema planetário conhecido como 
Bhúrloka; kham—o céu; disah-—e todas as direções; tanoh—com 
o Meu corpo; svarlokah—o sistema planetário superior; te—em tua 
posse; dvitivena—com o segundo passo; pasyatah- te—enquanto 
observavas; svam—teu próprio; tmanã-—por Mim mesmo. 


TRADUÇÃO 
Dessas posses, com um passo, ocupei Bhúrloka, e com Meu corpo, 
ocupei todo o céu e todas as direções. E na tua presença, com Meu 
segundo passo, ocupei o sistema planetário superior. 


SIGNIFICADO 
y De acordo com a descrigáo védica a respeito do sistema planetá- 
rio, todos os planetas movem-se do Oriente para o Ocidente. O Sol, 
a Lua e cinco outros planetas, tais como.Marte e Júpiter, orbitam 
um acima do outro. Vâmanadeva, entretanto, expandindo Seu corpo 
e alargando Seus passos, ocupou todo o sistema planetário. 


VERSO 32 


RRRA AA na ma! 
fia a eiar gem aada: 1133 


pratiśrutam adātus te 
nirayevãsa isyate 

visa tvarh nirayam tasmãd 
gurunã canumoditah 


pratisrutam—que fora prometido; adãtuh—que não pôde dar; 
te—tua; niraye—no inferno; vasah—residéncia; isyate—prescrito; 
visa—agora entra em; tvam—tu mesmo; nirayam—o planeta in- 
fernal; tasmat—portanto; guruna—pelo teu mestre espiritual; ca— 
também; anumoditah—aprovado. 
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TRADUÇÃO 
Porque foste incapaz de dar caridade de acordo com a tua pro- 
messa, vigora, então, a lei segundo a qual deves descer e viver nos 
planetas infernais. Portanto, de acordo com a ordem de Sukracarya, 
teu mestre espiritual, agora desce e vive por lá. 


SIGNIFICADO 


narayana-paráh sarve 
na kutascana bibhyati 

svargápavarga-narakesv 
api tulyartha-darsinah 


Os devotos ocupados unicamente em serviço: devocional à Suprema 
Personalidade de Deus, Nárayana, jamais temem alguma condição 
de vida. Para eles, os planetas celestiais, a liberação e os planetas in- 
fernais são tudo a mesma coisa, pois esses devotos estão interessa- 
dos apenas em servir ao Senhor.” (Bhãg 6.17.28) O devoto ocupado 
em servir a Narayana está sempre em equilíbrio. O devoto na verdade 
leva uma vida transcendental. Embora talvez pareça que ele tenha 
ido ao inferno ou ao céu, ele-não vive em nenhum desses lugares; 
ao contrário, ele sempre vive em Vaikuntha (sa gunãn samatityaitán 
brahma-bhayaya kalpate). Vamanadeva pediu a Bali Maharaja que 
fosse aos planetas infernais, aparentemente só para mostrar a todo 
o Universo quão tolerante ele era, e Bali Mahãraãja não hesitou em 
cumprir essa ordem. O- devoto náo vive sozinho. Evidentemente, 
todos vivem com a Suprema Personalidade de Deus, porém, como 
está ocupado em Seu servico, o devoto náo vive em nenhuma con- 
dição material. Bhaktivinoda Thákura diz: kita-janma hao yathā 
tuyā dāsa. Portanto; ele ora para nascer como um inseto insignifi- 
cante que viva na companhia dos devotos. Porque os devotos estão 
ocupados no serviço ao Senhor, quem quer que viva com eles também 
vive em Vaikuntha. 


VERSO 33 
em craque! a] 
Sana i, fasaa RRI 
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vrthã manorathas tasya 

darah svargah pataty adhah 
pratisrutasyadânena 

yo *rthinarh vipralambhate 


vrthã—sem nenhum bom resultado; manorathah— invenção mental; 
tasya—dele; diirah—bem distante; svargah—elevação a sistema pla- 
netário superior; patati—cai; adhah-—em condição de vida infernal; 
pratisrutasya—coisas prometidas; adânena—sendo incapaz de dar; 
yah—todo aquele que; arthinam—um mendicante; vipralambhate— 
engana. 


TRADUÇÃO 
Bem ao contrário de elevar-se aos planetas celestiais ou satisfazer 
seus desejos, aquele que não dá adequadamente aquilo que prometeu 
a um mendicante cai em condição de vida infernal. 


VERSO 34 


fassa qui aê ter | 
ages Ral fria 


vipralabdho dadamiti 
tvayaham cadhya-mánina 

tad vyalika-phalam bhunksva 
nirayam katicit samah 


vipralabdhah—agora fui enganado; dadāmi—prometo que te 
darei; iti—assim; tvayã-—por ti; aham—sou; ca—=também; adhya- 
máâninã-—por seres muito orgulhoso de tua opuléncia; tat—portan- 
to; vyalika-phalam—como resultado da trapaga; bhuñnksva—provarás; 
nirayam—de vida infernal; katicit—alguns; samah—anos. 


TRADUÇÃO 
Sendo falsamente orgulhoso de tuas posses, prometeste dar-Me 
ferra, mas não pudeste cumprir tua promessa. Portanto, porque tua 
promessa era falsa, deves levar alguns anos de vida infernal. 


Verso 34] Bali Mahárája é preso pelo Senhor 


SIGNIFICADO 

O falso prestígio que leva alguém a pensar “Sou muito rico, e 
possuo uma vastíssima propriedade” é outro aspecto da vida mate- 
rial. Tudo pertence à Suprema Personalidade de Deus, e nenhuma 
outra pessoa possui alguma outra coisa. Este é um fato incontestá- 
vel. ISavasyam idam sarvam yat kifica jagatyam jagat. Bali Maha- 
raja, sem dúvida, era o mais excelente devoto, mesmo levando-se 
em conta que, anteriormente, mantivera uma compreensão errônea 
devido ao falso prestígio. Pela vontade suprema do Senhor, agora 
ele deveria ir aos planetas infernais, porém, como foi para lá por 
ordem da Suprema Personalidade de Deus, viveu ali mais opulenta- 
mente do que alguém poderia normalmente viver nos planetas celes- 


. tiais. O devoto sempre vive com a Suprema Personalidade de Deus, 


ocupando-se em Seu serviço, e portanto ele sempre é transcendental 
às residências infernais ou celestiais. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta, do Oitavo 


Canto, Vigésimo Primeiro Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitu- 
lado “Bali Maharaja é preso pelo Senhor.” 























CAPÍTULO VINTE E DOIS 


Bali Maharaja entrega a sua vida 


O resumo deste Vigésimo Segundo Capítulo é o seguinte. A Su- 
prema Personalidade de Deus estava satisfeito com o comportamento 
de Bali Maharaja. Por isso, o Senhor o pôs no planeta Sutala, onde, 
após conceder-lhe bênçãos, o Senhor concordou em tornar-Se seu 
porteiro. 

Bali Maharája era extremamente veraz. Sendo incapaz de cumprir 
sua promessa, ele ficou muito temeroso, pois sabia que alguém que 
se desvia da veracidade é insignificante aos olhos da sociedade. 
Uma pessoa virtuosa prefere sofrer os rigores da vida infernal a ser 
acusada de ter-se desviado da verdade. Por isso, Bali Maharaja con- 
cordou com grande prazer em aceitar a punição que lhe foi imposta 
pela Suprema Personalidade de Deus. Na dinastia de Bali Maharája, 
havia muitos asuras que, devido á sua inimizade com Visnu, alcancaram 
um destino mais sublime do que o de'muitos yogis místicos. Bali 
Mahãraja especificamente lembrou-se da determinação de Prahláda 
Maháraja no serviço devocional. Considerando todos esses pontos, 
ele decidiu dar em caridade sua cabeça, colocando-a como o lugar 
para o terceiro passo de Visnu. Bali Maharája também analisou como 
grandes personalidades abandonam suas relações familiares e posses 
materiais para satisfazer a Suprema Personalidade de Deus. Na ver- 
dade, às vezes, elas sacrificam inclusive suas vidas para a satisfação 
do Senhor, simplesmente para tornarem-se Seus servos pessoais. 
Nesta mesma linha' de raciocínio, seguindo 'os passos dos dcaryas é 
devotos anteriores, Bali Maharája sentiu-se exitoso. 

Enquanto Bali Mahãrája, tendo sido preso pelas cordas de Varuna, 
oferecia orações ao Senhor, seu avô, Prahlada Mahãrãja, apareceu 
diante dele e descreveu como a Suprema Personalidade de Deus li- 
bertara Bali Maharaja, tirandosuas posses através de um estratagema. 
Enquanto Prahlada Mahãrâja estava presente, o Senhor Brahma e 
a esposa de Bali, Vindhyávali, glorificaram a supremacia do Senhor 
Supremo. Uma vez que Bali Maharaja havia dado tudo ao Senhor, 
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eles oraram por sua libertação. O Senhor descreveu então como 
nas mãos de um náo-devoto, a riqueza é um perigo, ao passo fue 
a opulência de um devoto é uma bênção do Senhor. Então, estan- 
do satisfeito com Bali Maháraja, o Senhor Supremo ofereci Seu 
disco para proteger:Bali Mahārāja-e prometeu permanecer com ele. 


VERSO 1 
siga sao 


vi fas qua aga l 
Aamiainen 112 


sri-suka uvâca 
evam viprakrto rajan 
balir bhagavatásurah 
bhidyamãno "py abhinnátma 
pratyahaviklavam vacah 


Srissukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvámi disse; evam-—assim, como 
mencionado acima; .viprakrtah—tendo sido posto em dificuldade; 
rajan—6 xei; balih-—Maharaja Bali; bhagavata—pela Personalidad 
de Deus, Vámanadeva; asurah—o rei dos asuras; bhidyamánah api— 
embora situado nessa posição desconfortável; abhinna-atma—sem 
ficar com o corpo ou a mente agitados; pratyâha—respondeu; avi- 
klavam—imperturbado; vacah—as seguintes palavras. i 


TRADUÇÃO 
Śukadeva Gosvámi disse: Ó rei, embora a Suprema Personalidade 
de Deus tivesse deixado a impressão de ser alguém que agiu com o 
ppt de prejudicar Bali Maharaja, este permanecia fixo em sua 
leterminacáo. Julgando não ter cumprido sı 
as seguintes palavras, nã a a 


Bali Maháraja entrega a sua vida 


aa qa aa o 
quadra so MA RR 


$ri-balir uváca 
yady uttamasloka bhaván mameritam 
vaco vyalikar sura-varya manyate 
karomy rtam tan na bhavet pralambhanar 
padarh trtiyam kuru sirsni me nijam 


Sri-balih uvâca—Bali Maharaja disse; yadi—se; uttamasloka—6 
Senhor Supremo; bhavan—Vós; mama—minhas; ¡ritam—prome- 
tidas; vacah-—palavras; vyalikam-—falsas; sura-varya—0 maior de 


.todos os suras (semideuses); manyate—pensais assim; karomi—fá- 


las-ci; rram—verdade; (fat—esta (promessa); na—náo; bhavet—se 
tornará; pralambhanam-—enganação; padam-—passo; triiyam—o ter- 
ceiro; kuru—por favor, fazei-o; sirsni—sobre a cabeça; me--minha; 
nijam—Vossos pés de lótus. 


TRADUÇÃO 
Bali Mahárája disse: Ó excelente Personalidade de Deus, ó pessoa 
adorabilíssima para todos os semideuses, se julgais que minha pro- 
messa tornou-se falsa, decerto retificarei qualquer equívoco para 
mostrar que ela é verdadeira. Não posso permitir que minha pro- 
messa seja falsa. Por favor, portanto, colocai sobre minha cabeça 
Vosso terceiro passo de lótus. 


SIGNIFICADO 

Bali Maharaja pôde entender a simulação do Senhor Vamanadeva, 
que tomara o partido dos semideuses e apresentara-Se-lhe como men- 
digo. Embora o propósito do Senhor fosse enganá-lo, Bali Maharaja 
sentiu prazer em entender como o Senhor, enganando Seu devoto, 
glorificaria a posição deste. Diz-se que Deus é bom, e isto é um fato. 
Quer ele engane ou recompense, Ele sempre é bom. Bali Maharája, 
portanto, ao dirigir-se a Ele, chamou-O Uttamaéloka. *“Vossa Oni- 
poténcia””, disse-ele “*Vós sempre sois louvado com os melhores 
versos que se possam escolher. Em benefício dos semideuses, dis- 
farçastes-Vos para enganar-me, dizendo que desejáveis apenas três 
passos de terra, porém mais tarde expandistes Vosso corpo a pro- 
porções tais que, com dois passos, cobristes todoo Universo. Como 
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estáveis agindo em benefício de Vossos devotos, não considerastes 
isso uma trapaça. Não importa. Não posso ser considerado um de- 
voto. Entretanto, porque embora sejais o esposo da deusa da fortuna 
e viestes a mim para mendigar, devo satisfazer-Vos ao máximo da 
minha capacidade. Então, por favor, não penseis que quero enga- 
nar-Vos; devo cumprir-minha promessa. Ainda-tenho uma posse 
— meu corpo. Tirastes minha riqueza, mas ainda tenho o meu corpo. 
Quando eu entregar meu corpo para Vossa satisfação, por favor, 
ponde Vosso terceiro passo sobre minha cabeça.” Uma vez que o 
Senhor havia coberto todo o Universo com dois passos, alguém po- 
deria perguntar como a cabeça de Bali Mahārāja seria suficiente 
paraʻo Seu terceiro passo! Bali Maharaja, entretanto, pensava que 
o'possuidor de riquezas tem que ser maior-do que a sua posse. Por- 
tanto, embora o Senhor tivesse tirado todas as suas posses, a cabeça 
de Bali Maháraja, o possuidor, seria um lugar adequado para o ter- 
ceiro passo do Senhor. 


VERSO 3 


FAA Fa eg 
ARA AA RANA | 

ra a ña 
AMA EA AA 


bibhemi nahar nirayat pada-cyuto 
na pása-bandhad vyasanad duratyayãt 
naivartha-krechrad bhavato vinigrahad 
asadhu-vadad bhrgam udvije yatha 


bibhemi--não temo; na—náo; aham—eu; nirayat—de uma posi. 
ção no inférno; pada-cyutah=tampouco temo perder minha posição; 
na—nem; pasa-bandhat-—de ser preso pelas cordas de Varuna; vyas 
sanat--nem da aflição; duratyayãt—que era insuportável para mim; 
na-—nem; eva-—decerto; artha-krcchrat-—devido à pobreza, ou escas- 
sez de dinheiro; bhavatah--de Vossa Onipotência; vinigrahat—da 
punição que agora estou sofrendo; asâdhu-vadat—da difamação; 
bhr$am-—muito; udvije—fico ansioso; yathã—como. 


Bali Maharaja entrega a sua vida 


TRADUÇÃO 
Causa-me menos temor perder todas as minhas posses, viver uma 
vida infernal, ser preso devido à pobreza pelas cordas de Varuna 
ou ser punido por Vós do que sofrer difamação. 


SIGNIFICADO 
Embora tenha se rendido plenamente à Suprema Personalidade 
de Deus, Bali Maharaja não podia tolerar que o difamassem, dizen- 
do que ele enganou um brãhmana-brahmacãri. Estando completa- 
mente alerta no que diz respeito à sua reputação, ele pensou muito 
em como evitar ser difamado. O Senhor, portanto, deu-lhe o bom 


- conselho de que ele deveria impedir a difamação, oferecendo sua ca- 


beça. O vaisnava não teme nenhuma punição. Nãrãyana-parâh sarve 
na kutascana bibhyati (Bhãg. 6.17.28). 


VERSO 4 


aaa aa | 
Pi ps q o 


pumsam slaghyatamarh manye 
dandam arhattamarpitam 

Yam na mátá pita bhrata 
suhrdas cadisanti hi 


purnsâm—de homens; $laghya-tamam—a mais sublime; manye— 
considero; dandam—punicáo; arhattama-arpitam—dada por Vós, 
o supremo Senhor adorável; yam—a qual; na—nem; mata-máie; 
pita—pai; bhrata—irmáo; suhrdah—amigos; ca—também; Adisanti— 
oferecem; hina verdade. 





TRADUÇÃO 
Embora o pai, a mãe, um irmão ou amigo possam às vezes punir 
alguém como benquerente, eles nunca aplicam a seus subordinados 
semelhante punição. Porém, como sois o Senhor adorabilíssimo, 
considero muito sublime a posição que me infligistes. 
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SIGNIFICADO 
A punição infligida pela Suprema Personalidade de Deus é aceita 
pelo devoto como a maior misericórdia. 


tal te 'nukampam susamiksamáno 
bhunjana evatma-krtam vipakam 

hrd-vag-vapurbhir vidadhan namas te 
Jiveta yo mukti-pade sa daya-bhak 


**Aquele que busca Vossa compaixáo e portanto tolera toda classe 
de condições adversas conseqiientes ao karma dos seus feitos pas- 
sados, que sempre se ocupa em Vosso serviço devocional com sua 
mente, palavras e corpo, e que sempre Vos oferece reverências de- 
certo é um autêntico candidato à liberação.” (Bhãg. 10.14.8) O 
devoto sabe que a aparente punição aplicada pela Suprema Persona- 
lidade de Deus é apenas Seu favor para corrigir Seu devoto e trazê-lo 
ao caminho correto. Portanto, nem mesmo o maior benefício conce- 
dido pelo pai, pela mãe, pelo irmão ou amigo materiais de alguém 
pode-se comparar à punição dada pela Suprema Personalidade de Deus. 


VERSO 5 


sd TRUE a a: qe ge: | 
visir fi a 1 


tvam núnam asurânam nah 
paroksah' paramo guruh 

yo no 'neka-madândhanâra 
vibhramsam caksur adisat 


tvam-—Vossa: Onipotência; niinam-—na verdade; asuranam—dos 
demônios; nah-—como somos; paroksah-—indireto; paramah—o su- 
premo; guruh—mestre espiritual; yah—Vossa Onipotência; nah-— 
de nós; aneka—muitas; mada-andhánam—cegos pelas opulências 
materiais; vibhrarmsam-— destruindo nosso falso prestígio; caksuh— 
o olho do conhecimento; adisat-—deu. 


TRADUÇÃO 
Uma vez que Vossa Onipotência é indiretamente o maior benque- 
rente de nós, que somos demônios, agis para nosso máximo bem-estar, 
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fazendo-Vos passar por nosso inimigo. Visto que demónios como 
nós sempre aspiramos a uma posição de falso prestígio, castigando- 
nos, Vós nos dais os olhos com os quais podemos ver o caminho correto. 


SIGNIFICADO 

Bali Mahārāja considerava a Suprema Personalidade de Deus 
mais amigo dos demônios do que dos semideuses. No mundo ma- 
terial, quanto mais posses materiais alguém obtém, tanto mais ele 
se torna cego para a vida espiritual. Os semideuses são devotos do 
Senhor a troco de posses materiais, porém, embora: os demônios 
aparentemente não tenham'a Suprema Personalidade de Deus a seu 
lado, Ele sempre age como benquerente deles, privando-os de-suas 


- posições de falso prestígio. Com falso prestígio, as-pessoas são de- 


sencaminhadas, assim, o Senhor Supremo favorece-as de modo espe- 
cial, removendo sua posição de falso prestígio. 


VERSOS 6—7 


añ daga a ada: | 
RR OA 


da fas a gta | 
aza TON: TAR q AA V 


yasmin vairanubandhena 
vyiidhena vibudhetarah 

bahavo lebhire siddhim 

yam u haikanta-yoginah 


tenâham nigrhito "smi 
bhavatã bhiri-karmanã 

baddhas ca vârunaih pasair 

nátivride na ca vyathe 


yasmin—a Vós; vaira-anubandhena—por tratar continuamente 
como inimigo; vyiidhena-— firmemente fixos nessa inteligência; vibu- 
dha-itarâh—os demônios (aqueles que não são semideuses); baha- 
vah-—muitos deles; lebhire—alcançaram; siddhim-—perfeição; yam—a 
qual; u ha—sabe-se muito bem; ekanta-yoginah—igual às conquistas 
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obtidas por yogis místicos completamente exitosos; tena-—portanto; 
aham—eu; nigrhitah asmi—embora esteja sendo punido; bhava- 
tãà—por Vossa-Onipotência; bhitri-karmanã-—que pode fazer tantas 
coisas maravilhosas; baddhah ca—eu estou preso e atado; varu- 
naih pasaih—pelas cordas de Varuna; ná ati-vride—náo estou abso- 
lutamente envergonhado disso; na ca vyathe—tampouco estou sofrendo 
muito. 








TRADUÇÃO 
Muitos demônios que continuamente eram Vossos inimigos acaba- 
ram alcançando a perfeição própria de grandes yogis místicos. Vossa 
Onipotência pode, através de uma única atividade, satisfazer muitos 
propósitos, e consegiientemente, embora me tenhais punido de tantas 
maneiras, não me sinto envergonhado de ter sido preso pelas cordas 
de Varuna, tampouco sinto-me magoado. 








SIGNIFICADO 

Bali Maharaja apreciava a misericórdia que o Senhor outorgava 
não apenas a ele, mas também a tantos outros demônios. Porque 
essa misericórdia jé distribuída liberalmente, o Senhor Supremo é 
chamado de muitíssimo misericordioso. Bali Maharaja, na verdade, 
era um devoto plenamente rendido, mas mesmo alguns demônios 
que não eram nem um pouco devotos, senão que meros inimigos 
do Senhor, alcançaram a mesma excelsa posição obtida por muitos 
»ogis místicos. Logo, Bali Mahãraãja pôde entender que o Senhor 
tinha algum propósito oculto, ao puni-lo. Em consegiiência disso, 
ele não se sentia infeliz nem envergonhado por causa da posição in- 
cômoda na qual fora posto pela Suprema Personalidade de Deus. 









VERSO 8 


fama à a: 
TR ARA: | 
fdo 


Ana AÑ 


pitamaho me bhavadiya-sammatah 
prahrada âviskrta-sadhu-vadah 
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bhavad-vipaksena vicitra-vaisasam 
samprapitas tvam paramah sva-pitrã 


pitâmahah-—avô; me-—meu; bhavadiya-sammatah—estimado 
pelos devotos de Vossa Onipoténcia; prahradah-—Prahláda Mahá- 
raja; aviskrta-sadhu-vadah—famoso, sendo célebre em toda parte 
como devoto; bhavat-vipaksena—simplesmente indo contra Vós; 
vicitra-vaisasam — inventando diferentes classes de tormentos; sam- 
prapitah—sofreu; tvam—a Vós; paramah—o refúgio supremo; sva- 
pitrā—pelo seu próprio pai. 


TRADUÇÃO 
Meu avô Prahlada Mahárája é famoso e é celebrado por todos 
os Vossos devotos. Embora afligido de tantas maneiras pelo seu 
pai, Hiranyakasipu, mesmo assim, permaneceu fiel, refugiando-se 
em Vossos pés de lótus. 






SIGNIFICADO 
Um devoto puro como Prahlada Maharaja, embora passe por 
tantas circunstáncias aflitivas, jamais abandona o refúgio da Suprema 
Personalidade de Deus para abrigar=se em alguma outra pessoa. o 
devoto puro nunca reclama, alegando que não recebe a misericórdia 
da Suprema Personalidade de Deus. Um exemplo vívido é Prahlada 
Maharaja. Examinando a vida de Prahlada Maharaja, podemos: ver 
quão severamente ele foi afligido pelo seu próprio pai, Hiranyakasipu; 
todavia, ele não afastou sua atenção do Senhor um instante sequer. 
Bali Maharaja, seguindo os passos de seu avô Prahlada Maharaja, 
permaneceu fixo em sua devoção ao Senhor, apesar de o Senhor tê- 
lo punido. 
VERSO 9 


Fara aa Asaa: 
fè fait: aamen: 
f aum daa 
ña E: af A ISA 


kim âtmanânena jaháti yo "ntatah ; 
kim riktha-haraih svajanakhya-dasyubhih 
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kim jayaya samsrti-hetu-bhiitaya 
martyasya gehaih kim ihayuso vyayah 


kim—qual a utilidade; 4tmana anena—deste corpo; jaháti—aban- 
dona; yah—o qual (corpo); antatah—no fim da vida; kim—qual a 
utilidade; riktha-haraih—os saqueadores de riqueza; svajana-dkhya- 
dasyubhih—aqueles que na verdade sáo os saqueadores, mas se fazem 
passar por parentes; kim—qual a utilidade; jayaya—de uma espo- 
sa; samsrti-hetu-bhitaya—que é a fonte do aumento de condições 
materiais; martyasya—de uma pessoa que certamente vai morrer; 
gehaih-—de família, lares e comunidade; kim-—qual a utilidade; iha— 
a casa na qual; ayusah—da duração de vida; vyayah—simples des- 
perdício. 


TRADUÇÃO 
Qual a utilidade do corpo material, que fatalmente será deixado 
pelo seu proprietário no fim da vida? E qual a utilidade de todos 
os membros familiares de alguém, que na verdade são saqueadores 


que arrebatam o dinheiro que poderia ser utilizado a serviço do 
Senhor para gerar opulência espiritual? Qual a utilidade da esposa? 
Ela é apenas a fonte para a intensificação de condições materiais, 
E qual a utilidade da família, lar, nação e comunidade? O apego a 
eles meramente desperdiça a valiosa energia manifesta durante a du- 
ração da vida da pessoa. 


SIGNIFICADO 

Krsna, a Suprema Personalidade de Deus, aconselha que sarva- 
dharmán parityajya mám ekam saranam vraja: “Abandona todas 
as variedades de religião e simplesmente rende-te a Mim.” O homem 
comum não valoriza essa afirmação proferida pela Suprema Perso- 
nalidade de Deus porque pensa que, durante sua vida, sua família, 
sociedade, nação, corpo e parentes são tudo. Por que deveria alguém 
abandonar alguns deles e refugiar-se na Suprema Personalidade de 
Deus? Porém, através do comportamento de grandes personalida- 
des como Prahlada Maharája e Bali Maharaja, entendemos que a 
rendição ao Senhor é a ação correta para qualquer pessoa inteligen- 
te. Contra o desejo de seu pai, Prahlada Maharaja refugiou-se em 
Visnu. Igualmente, Bali Maharaja refugiou-se em Vamanadeva contra 
o desejo do seu mestre espiritual, Sukracarya, e também contra o 
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desejo de todos os líderes dos demônios. As pessoas talvez fiquem 
surpresas de que devotos, tais como Prahláda Maharaja e Bali Maha- 
raja, pudessem buscar refúgio no inimigo, abandonando a natural 
afinidade pela família e aconchego do lar. Com relacáo a isso, Bali 
Maharaja declara que o corpo, o centro de todas as atividades mate- 
riais, também é um elemento estranho: Muito embora desejemos 
manter o corpo em forma e útil em nossas atividades, ele não pode 
continuar eternamente. Embora eu seja alma eterna, de acordo com 
as leis da natureza, após usar este corpo por algum tempo, tenho 
que aceitar outro corpo (tathá dehantara-praptih), a menos que, com 
o corpo, preste algum serviço para avançar em serviço devocional. 
Não se deve usar o corpo para nenhum outro propósito. Todos devem 
saber que, se alguém usar, o corpo para algum outro propósito, sim- 
plesmente estará desperdiçando tempo, pois, tão logo o tempo expire, 
a alma automaticamente deixará o corpo. J 

Estamos deveras interessados em sociedade, amizade e amor, mas 
que são eles? Aqueles que estão disfarçados de amigos e parentes 
meramente saqueiam o dinheiro" que a alma confundida ganhou a 
duras penas. Cada qual tem afeição por sua esposa e está apegado 
a ela, mas que é essa esposa? A esposa chama-se stri, que significa: 
“aquela que expande a condição material”? Se alguém vive sem es- 
posa, suas condições materiais são menos dilatadas. Logo que ele 
secasa e se liga a uma esposa, suas necessidades materiais aumentam. 


purhsah strivã mithuni-bhavam etam 
tayor mitho hrdaya-granthim áhuh 

ato grha-ksetra-sutâpta-vittair 
Jjanasya moho "yam aham mameti 


“A atração entre macho e fêmea é o princípio básico da existência 
material. Com base nesta concepção errônea, que amarra os cora- 
ções do homem e da mulher, a pessoa sente-se atraída por seu corpo, 
lar, propriedades, filhos, parentes e riquezas. Dessa maneira, sua 
vida enche-se de ilusões e ela pensa em termos de teu e meu'.” A 
vida humana presta-se à auto-realização, e não a' acumular coisas in- 
desejáveis. Na verdade, uma esposa serve para que se aumentem 
coisas indesejáveis. A vida, o lar e tudo o que alguém possua, se 
não forem apropriadamente usados a serviço do Senhor, tornam-se 
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todos fontes de condições materiais, onde há sofrimento perpétuo im- 
pelido pelas três classes de misérias (adhyâtmika, adhibhautika e 
adhidaivika). Infelizmente, na sociedade humana, não há instituição 
alguma que forneça essa educação. Todos são mantidos em escuridão 
quanto à meta da vida, e portanto existe uma contínua luta pela 
existência. Falamos de ““sobrevivência do mais forte", mas ninguém 
sobrevive, pois, sob a influência das condições materiais, ninguém 
está livre. 


VERSO 10 


ea ña Rama qa- 
mr aa! AM | 
gi ma quad sam 
atas APTA AA ell 


ittham sa niscitya pitamaho mahán 
agâdha-bodho bhavatah pâda-padmam 

dhruvar prapede hy akutobhayam janád 
bhitah svapaksa-ksapanasya sattama 


ittham—por causa disto (como se afirmou acima); sah—ele, Prah- 
lāda Mahārāja; niścitya—definitivamente decidindo sobre este ponto; 
pitāmahah—meu avô; mahān—o grande devoto; agādha-bodhah— 
meu avô, que recebeu conhecimento. ilimitado devido a seu serviço 
devocional; bhavatah—de Vossa Onipotência; pāda-padmam—os 
pés de lótus; dhruvam—o eterno refúgio infalível; prapede—rendeu- 
se; hi—na verdade; akutah-bhayam—inteiramente livre do temor; 
Jjanãt-—das pessoas comuns; bhitah—tendo medo; svapaksa-ksapa- 
nasya—de Vossa Onipotência, que mata os demônios que ficaram 
do nosso próprio lado; sat-tama--ó melhor dos melhores. 


TRADUÇÃO 
Meu avô, o melhor de todos os homens, que alcançou conheci- 
mento ilimitado e era adorável para todos, temia os homens comuns 
deste mundo. Estando plenamente convicto da estabilidade oferecida 
pelo refúgio a Vossos pés de lótus, ele abrigou-se a Vossos pés de 
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lótus, mesmo que, para isso, tenha agido contra o desejo de seu 
pai e amigos demoníacos, que foram mortos por Vós mesmo. 


VERSO 11 
AMARA 
gya Aa: mt ana: 
zo arna fa 
E A 


athaham apy atma-ripos tavântikam 
daivena nitah prasabham tyajita-$rih 

idarn krtântântika-varti jivitam 
yayadhruyam stabdha-matir na budhyate 


atha—portanto; aham—eu; api—também; átma-ripoh—que sois 
o inimigo tradicional da familia; tava—Vosso; antikam-—o refúgio; 


daivena—pela providência; nitah-—trazido a; prasabham-—aà força; 
tyajita—destituido de; srih--toda'a opulência; idam--esta filosofia 
de vida;  krta-anta-antika-varti—sempre' recebendo condições de 
morrer; jivitam—a duragáo da vida; yaya—por essa opulência mate- 
rial; adhruvam—como temporária; stabdha-matih-—tal pessoa sem 
inteligência; na budhyate—náo pode entender. 


TRADUÇÃO 
Somente pela providência é que, forçosamente, fui trazido aos 
Vossos pés de lótus e fiquei privado de toda a minha opulência, De- 
vido à ilusão criada pela opulência temporária, as pessoas em geral, 
que vivem em condições materiais, defrontando a cada momento 
com a morte inesperada, não entendem que esta vida é temporária. 
Somente pela providência fui salvo desta condição. 


SIGNIFICADO 
Bali Maharaja apreciou as ações da Suprema Personalidade de 
Deus, embora todos os membros das famílias demoníacas, com ex- 
ceção de Prahlâda Maharaja e Bali Maharaja, considerassem Visnu 
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como'seu eterno e tradicional inimigo. Como declarou Bali Mahá- 
raja, o Senhor Visnu, na verdade, náo era-inimigo da família, mas 
o melhor amigo da família. Já ficou descrito qual o princípio desta 
amizade. Yasyâham anugrhnâmi harisye tad-dhanarh Sanaih: o Senhor 
outorga favor especial ao Seu devoto, tirando-lhe todas as opulên- 
cias materiais. Bali Mahãrãja apreciou este comportamento do Senhor. 
Portanto, ele disse que daivena nitah prasabham tyajita-Srih: ““Foi 
para me levar à plataforma correta de vida eterna que me pusestes 
nestas circunstâncias.” 

De fato, todos devem temer a dita sociedade, amizade e amor 
pelos quais trabalham tão arduamente dia e noite adentro. Como 
Bali Maharája indica através das palavras janãd bhitah, todo devo- 
to em consciência de Krsna deve sempre temer os homens comuns 
ocupados em procurar prosperidade material. Tais pessoas são des- 
critas como pramatta, loucos que buscam o fogo-fátuo. Semelhan- 
tes homens não sabem que, após uma árdua luta pela vida, deve-se 
mudar de corpo, sem a'certeza de que classe de corpo receber-se-á 
em seguida. Aqueles que estão completamente estabelecidos na filo- 
sofia da consciência de Krsna e que portanto entendem-a meta da 
vida: jamais adotarão as atividades em que os cães empreendem 
uma corrida materialista. Mas se de alguma forma o devoto since- 
ro acaso cai, o Senhor corrige-o e salva-o de deslizar à mais escura 
região de vida infernal. 


adânta-gobhir visatam tamisram 
punah punas carvita-carvanânâm 
(Bhag. 7.5.30) 


O'modo de vida materialista é simplesmente mastigar repetidas vezes 
aquilo que já foi mastigado. Embora não haja proveito nesse tipo 
de vida, as- pessoas estão enamoradas dela devido aos sentidos des- 
controlados. Nûnamı pramattah kurute vikarma: Devido aos senti» 
dos descontrolados, as pessoas ocupam -sé inteiramente ematividades 
pecaminosas através das quais obtêm um corpo que propiciará tanto 
sofrimento. Bali Mahãraja soube valorizar o fato de o Senhor tê-lo 
salvo dessa vida confusa e'ignorante. Portanto, ele disse que sua in- 
teligência estivera aturdida. Stabdha-matir na budhyate. Antes, ele 
não conseguia entender como a Suprema Personalidade de Deus fa» 
vorece Seus devotos cessando à força suas atividades materiais. 


Bali Maharaja entrega a sua vida 


VERSO 12 


“E SAO 
A AAA AL MAA: | 
AUR FA MARRAS NR 


sri-suka uvãca 
tasyettharn bhasamánasya 
prahrado bhagavat-priyah 
ajagama kuru-srestha 
raka-patir ivotthitah 


SriSukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami disse; fasya—Bali Maha- 
raja; ittham==dessa maneira; bhâsamânasya-—enquanto: descrevia 
sua posição afortunada; prahradah—Maharaja Prahláda, seu avó; 
bhagavat-priyah—0 devoto favorito da Suprema Personalidade de 
Deus; djagama—apareceu ali; kuru-śreştha—ó melhor dos Kurus, 
Maharaja Pariksit; raka-patih—a Lua; iva—como; utthitah—tendo 
surgido. 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi disse: Ó melhor dos Kurus, enquanto Bali 
Mahárája descrevia dessa maneira sua posição afortunada, o mais 
querido devoto do Senhor, Prahlada Maharaja, apareceu ali, tal 
qual a Lua que surge á noite. 


VERSO 13 


xii famea 
asang AMA IAN 


tam indra-senah sva-pitaâmaharh srivã 
virâjamânam nalinãyateksanam 

pramsum pisangambaram añjana-tvisam 
pralamba-bahum subhagarsabham aiksata 
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tam—este Prahláda Maharaja; indra-senah—Bali Maharaja, que 
agora possuía toda a força militar de Indra; sva-pitâmaham-—a seu avô; 
Sriya—presente com todos os belos traços corpóreos; virãjamânam— 
permanecendo ali; nalina-ãyata-Tksanam-—com olhostáo largos como 
pétalas de lótus; prârsum-—um corpo belíssimo; pisariga-ambaram — 
vestido com roupas amarelas; arjana-tvisam—com seu corpo pareci- 
do com ungiiento negro para os olhos; pralamba-bâhum-—braços 
muito longos; subhaga-rsabham-—a melhor de todas as pessoas aus- 
piciosas; aiksata—ele viu. 


TRADUÇÃO 
Então, Bali Mahãrája viu seu avô Prahlada Maharaja, a mais afor- 
tunada personalidade, cujo corpo escuro parecia ungiiento negro 
para os olhos. Sua figura alta e elegante estava vestida com roupas 
amarelas; ele tinha braços longos, e seus belos olhos eram como pé- 
talas de lótus, Ele era muito querido e agradável a todos. 


VERSO 14 


E amara: 
E ti 
ma qa 
aaa PEN 


tasmai balir varuna-pasa-yantritah 
samarhanarh nopajahãra piirvavat 

nanâma miirdhnasru-vilola-locanah 
sa-vrida-nicina-mukho babhiiva ha 


tasmai—a Prahláda Maharaja; balih—Bali Maharaja; varuna- 
pasa-yantritah—estando amarrado pelas cordas de Varuna; samar- 
hanam—respeito adequado; na—náo; upajahára—ofereceu; piúrva- 
vai-—como antes; nanâma-—ofereceu reverências; mirdhnã-—com a 
cabeça; asru-vilola-locanah-—olhos inundados de lágrimas; sa-vrida— 
com recato; nicina-—para baixo; mukhah—rosto; babhúva ha—ele 
ficou assim. 


Verso 15] Bali Maharaja entrega a sua vida 


TRADUÇÃO 
Estando amarrado pelas cordas de Varuna, Bali Maháraja náo 
pôde oferecer a Prahlâda Mahãraja respeitos adequados, como fizera 
antes. Ao contrário, simplesmente ofereceu respeitosas reverências 
com sua cabeça; seus olhos ficaram inundados de lágrimas e seu 
rosto curvou-se de vergonha. 


SIGNIFICADO 
Como fora preso pelo Senhor Vâmanadeva, Bali Maharaja certa- 
mente deveria ser considerado um ofensor. Bali Maharaja deveras 
sentia-se um ofensor da Suprema Personalidade de Deus. Decerto, 
Prahláada Maharája náo iria gostar disso. Portanto, Bali Maharaja 


, estava envergonhado e abaixou sua cabeça. 


VERSO 15 


qa aaa añ 


ER gramados | 
aa q Pct mea 
aa A uf ISI 


sa.tatra hasinam udiksya sat-patim 
hari sunandâdy-anugair upásitam 

upetya bhamau Sirasã mahã-manã 
nanáma múrdhna pulakasru-viklavah 


sah—Prahláada Maháraja; fatra—ali; ha asinam—sentado; udik- 
sya—após ver; sat-patim—a Suprema Personalidade de Deus, o 
mestre das almas liberadas; harim—Senhor Hari; sunanda-âdi-anu- 
gaih—pelos Seus seguidores, tais como Sunanda; upásitam—sendo 
adorado; upetya—aproximando-se «de; bhúmau—no chão; Sira- 
sa—com sua cabeca (prostrada); maha-manah—o: grande devoto; 
nanáma—ofereceu reverências; mirdhnã-—com sua cabeça; pulaka- 
asru-viklavah— inundado de lágrimas de júbilo. 


TRADUÇÃO 
Ao ver que o Senhor Supremo estava sentado ali, cercado e ado- 
rado por Seus associados íntimos, tais como Sunanda, a grande 
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personalidade Prahlāda Mahārāja ficou inundado de lágrimas de jú- 
bilo. Aproximando-se do Senhor e caindo ao chão, ele prostrou sua 
cabeça para oferecer reverências ao Senhor. 


VERSO 16 
HIEI FANT: 


AAN 
zi Tea | 

4 ra ad aq 
EARL ARA 1280 


Srr-prahráda uváca 
tvayaiva dattarm padam aindram ūrjitarh 
hrtam tad evadya tathaiva Sobhanam 
manye mahãn asya krto hy anugraho 
vibhramsito yac chriya atma-mohanat 


Sri-prahrâdah uvâca—Prahláda Maharaja disse; tvaya—por Vossa 
Onipoténcia; eva—na verdade; dattam—que foi dada; padam—esta 
posigáo; aindram—do rei dos céus; Arjifam—muito, muito grande; 
hrtam—oi tirado; fat—isto; eva—na verdade; adya—hoje; tathā— 
como; eva—na verdade; Sobhanam—belo; manye—considero; mahán— 
muito grande; asya—dele (Bali Maharaja); krtah—foi feita por Vós; 
hi—na verdade; anugrahah—misericórdia; vibhramsitah—estando 
desprovido de; yat—porque; sriyah—desta opulência; atma-moha- 
nãt-—que estava estorvando o processo de auto-realização. 


TRADUÇÃO 

Prahlâda Mahãrája disse: Meu Senhor, foi Vossa Onipotência 
quem deu a este Bali enorme opulência, entregando-lhe o posto de 
rei celestial, mas agora, hoje, Vós mesmo lhe tirastes tudo. Creio 
que agistes com igual retidão em ambos os casos. Porque sua eleva- 
da posição de rei dos céus estava colocando-o na escuridão da igno- 
rância, fizestes-lhe um misericordiosíssimo favor, tirando-lhe todas 
as opulências. 





Verso 17] 
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SIGNIFICADO 

Afirma-se que yasyâham anugrhnâmi harisye tad-dhanarh Sanaih 
(Bhãg. 10.88.8). É por misericórdia do Senhor que alguém pode 
obter toda a opulência material, mas se tal opulência material o 
induz a tornar-se arrogante e esquecer-se do processo de auto-reali- 
zação, o Senhor decerto lhe tirará toda a-opulência. O Senhor 0u- 
torga misericórdia ao Seu devoto, ajudando-o a entender sua posição 
constitucional. Para este propósito, o Senhor sempre está disposto 
a ajudar o devoto de todas as maneiras. Mas a opulência imaterial 
às vezes é perigosa porque distrai a atenção das pessoas para O falso 
prestígio, dando-lhes a impressão de que são os proprietários e 
mestres de tudo o que observam, embora de fato isto não seja a ver- 


+ dade. Para proteger o devoto, afastando-o desse equívoco, o Senhor, 


mostrando misericórdia especial, às vezes, tira suas posses materiais. 
Yasyaham anugrhnâmi harisye tad-dhanam sanaih. 


VERSO 17 


qn fè fm gad aa- 
maA Aa AAA Ta | 

q ara andam à 

aaa” LS 


yaya hi vidván api muhyate yatas 
tat ko vicaste gatim ātmano yatha 

tasmai namas te jagad-isvaraya vai 

narayanayakhila-loka-saksine 


yayã-—a opulência material pela qual; hina verdade; vidván api— 
mesmo uma pessoa afortunadamente avançada em educação; mu- 
hyate—fica confusa; yatah-—autocontrolada; tat-—esta; Kkah—que; 
vicaste—pode buscar; gatim-—o progresso; atmanah—do eu; yathã— 
apropriadamente; tasmai—a Ele; namah-—ofereço minhas respeito 
sas reverências; te—a Vós; jagat-ISvaraya—ao Senhor do Universo; 
vaina verdade; nãrãyanãya—à Sua Onipotência Narâyana; akhila- 
loka-saksine—que é a testemunha de toda a criação. 
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TRADUÇÃO 
A opulência material confunde tanto que faz até mesmo um homem 
erudito e autocontrolado esquecer-se de buscar a meta da auto-reali- 
zação. Mas, por Sua vontade, a Suprema Personalidade de Deus, 
Naráyana, o Senhor do Universo, pode ver tudo. Portanto, ofere- 
ço-Lhe minhas respeitosas reverências. 


SIGNIFICADO 
As palavras ko vicaste gatim âtmano yathã indicam que, quando 
alguém está envaidecido pelo falso prestígio porque possui opulên- 
cia material, decerto negligencia a meta da auto-realização, Esta é 
aposição do mundo moderno. Devido aos presumíveis avanços cien- 
tíficos:que trazem opulência material, as pessoas abandonaram por 
completo'o caminho da auto-realização. Praticamente, ninguém está 
interessado em Deus, em seu relacionamento com Deus ou em como 
se deve agir. Os homens modernos esqueceram-se totalmente dessas 
questões porque estão loucos por posses materiais. Se esta classe 
de civilização continuar, logo, logo chegará o tempo em que a Su- 
prema Personalidade de Deus tirará todas as suas opulências mate- 

riais. Então, as pessoas voltarão à razão, 


VERSO 18 


ATITA 
IPTA A IERE PTRS: | 
Romii maaa AgaZ EN 


srr-suka uvãca 
tasyânusrnvato rãjan 
prahrâdasya krtârjaleh 
hiranyagarbho bhagavan 
uvãca madhustidanam 


Sri-Sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvâmi disse; tasya—de Prah- 
lada Maharaja; anusrnvatah—de modo que ele pudesse ouvir; rajan—ó 
rei Pariksit; prahradasya—de Prahláda Maharaja; krta-añjaleh—que 
permanecia de máos postas; hiranyagarbhah—Senhor Brahma; bha- 
gaván—o poderosíssimo; uvaca—disse; madhusidanam—a Madhu- 
súdana, a Personalidade de Deus. 


Verso 20] Bali Maharaja entrega a sua vida 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi continuou: Ó rei Pariksit, o Senhor Brahmã 
começou então a falar à Suprema Personalidade de Deus; suas pala- 
vras podiam ser ouvidas por Prahlada Maháraja, que, ali perto, per- 
manecia de mãos postas. 


VERSO 19 


ag diem af ret aee MAR | 
RARA LAS 


baddharm viksya patirh sadhvi 
tat-patni bhaya-vihvala 

prañjalih pranatopendram 
babháse 'van-mukht nrpa 


baddham-—preso; viksya—vendo; patim—o seu esposo; sadhvi—a 
casta mulher; tat-patni—esposa de Bali Maharaja; bhaya-vihvala= 
estando muito perturbarda pelo.temor; prañjalih—de máos postas; 
pranata—tendo oferecido reveréncias; upendram-—a Vamanadeva; 
babhase—dirigiu-se; avak-mukhi—com o rosto curvado; nrpa—ó 
Maharaja Pariksit, 


TRADUÇÃO 
Foi então que a casta esposa de Bali Maháraja, temerosa e pesarosa 
ao ver que seu esposo estava preso, imediatamente ofereceu reverên- 
cias ao Senhor Vâmanadeva [Upendra]. De mãos postas, ela falou 
as seguintes palavras. 


SIGNIFICADO 
Embora estivesse falando, o Senhor Brahmã teve que parar por 
um momento porque a esposa de Bali Maharaja, Vindhyávali, que 
estava muito agitada e temerosa, queria: dizer algo. 


VERSO 20 
mara 
msi add 
amigas sl; | 





Srimad-Bhagavatam [Canto 8, Cap. 22 


AR zon) 


srr-vindhyavalir uvaca 
kridartham atmana idam tri-jagat krtam te 
svamyam tu tatra kudhiyo "para isa kuryuh 
Kkartuh prabhos tava kim asyata avahanti 
tyakta-hriyas tvad-avaropita-kartr-vadah 


_Srrvindhyavalin uvaca—Nindhyavali, a esposa de Bali Maharája 
disse; kridla-artham—com O propósito dos passatempos; ia 
Vossos; idam_—isto; tri-jagat—os três mundos (este Universo); krtam— 
foi criado; te—por Vós; svamyam-—propriedade; tu-—mas; tatra— 
sobre isso; kudhiyah-—patifes tolos; apare—outros; isa—ó meu 
Senhor; kuryuh—estabeleceram; kartuh—para o criador supremo; 
prabhoh—para o mantenedor supremo; fava—para Vós Próprio; 
kim-que; “csyatah—para “o aniquilador supremo; avahanitissêles 
podem oferecer; tyakta-hriyah— descarados, sem inteligência; tvat— 
por Vós; avaropita—falsamente conferida devido a um pobre fundo 
de conhecimento; kartr-vadah-—a propriedade desses agnósticos tolos. 


TRADUÇÃO 

Srimati Vindhyávali disse: Ó méú Senhor, criastes todo o Universo 
para desfrutardes dos Vossos passatempos pessoais, mas os homens 
tolos e sem inteligência reivindicam o direito de gozo material. De- 
certo, eles são uns agnósticos descarados. Falsamente alegando-se 
proprietários, pensam que podem dar caridade é desfrutar. Nessas 
condições, que bem eles poderão fazer a Vós, que, agindo indepen- 
dentemente, criais, mantendes e aniquilais este Universo? 


SIGNIFICADO 
A esposa de Bali Maharaja, a qual era muito inteligente, apoiou 
o aprisionamento de seu esposo é lamentou sua falta de inteligência 
porque ele tentou apoderar-se da propriedade do Senhor. Semelhante 
atitude deixa transparecer uma vida demoníaca. Embora os semideu- 
ses, os administradores designados pelo Senhor, estejam apegados 
ao gozo material, eles nunca se declaram proprietários do Universo, 
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pois sabem que o verdadeiro proprietário de tudo é a Suprema Per- 
sonalidade de Deus. Esta qualificação é de semideuses. Mas os de- 
mónios, ao invés de aceitarem a exclusiva propriedade da Suprema 
Personalidade de Deus, apresentam-se como proprietários do Uni- 
verso, fazendo demarcações nacionalistas. “Esta parte é minha e 
aquela é sua”, dizem eles. “Esta parte posso dar em caridade, e 
aquela parte devo manter para o meu prazer.” Todos esses concei- 
tos são demoniacos. Isso é descrito no Bhagavad-gitã (16.13): idam 
adya maya labdham imarh prapsye manoratham. **Até aqui, adqui- 
ri tanto dinheiro e terras. Ora, tenho que conseguir mais e mais: 
Dessa maneira, serei o maior proprietário de tudo. Quem poderá 
competir comigo?” Todas essas idéias são demoniacas. 

A esposa de Bali Maháraja acusou-o, dizendo que, embora a Su- 


` prema Personalidade de Deus o houvesse prendido, mostrando-lhe 


extraordinária misericórdia, e embora Bali Maharaja estivesse ofere- 
cendo o seu corpo ao Senhor Supremo para que Este desse o terceiro 
passo, ele ainda estava na escuridão e ignorância. Na verdade, o 
corpo não lhe pertencia, porém, devido à sua inveterada mentali- 
dade demoníaca, ele não conseguia compreender isto. Ele pensava 
que, como fora difamado por sua incapacidade de fazer a caridade 
que prometera, e como o corpo lhe pertencia, ele se libertaria da di- 
famação, oferecendo o seu corpo. Na verdade, entretanto, o corpo 
pertence exatamente à Suprema Personalidade de Deus, por quem 
o corpo nos é dado. Como se afirma no Bhagavad-gitã (18.61): 


isvarah sarva-bhitânam 
hrd-dese 'rjuna tisthati 

bhramayan sarva-bhútani 
yantraradhani mayaya 


O Senhor está situado no âmago dos corações de todos, e, de acordo 
com-os“desejos materiais da entidade viva, o Senhor, por intermédio 
da energia material, oferece-lhe uma determinada espécie de máquina 
— o corpo. O corpo, de fato, não pertence à entidade viva; perten- 
ce à Suprema Personalidade de Deus. Nessas circunstâncias, como 
poderia Bali Maharaja argumentar que o corpo lhe pertencia? 
Assim, Vindhyavali, a inteligente esposa de Bali Maharája, orou 
para que seu esposo fosse libertado através da misericórdia imotiva- 
da do Senhor.:Caso contrário, Bali Mahãraja não passaria de um 





Srimad-Bhagavatam [Canto 8, Cap. 22 


demônio descarado, especificamente descrito como: tyakta-hriyas 
tvad-avaropita-kartr-vadah, um tolo que se declara proprietário da 
propriedade da Pessoa Suprema. Na era atual, Kali-yuga, o número 
desses homens: descarados, agnósticos que descrêem da existência 
de Deus, aumentou. Tentando desafiar a autoridade da Suprema 
Personalidade de Deus, os pretensos cientistas, filósofos e políticos 
elaboram planos e esquemas para a destruição do mundo. Eles não 
podem fazer nenhum bem ao mundo, e infelizmente, devido à Kali- 
vuga, imergiram Os afazeres do mundo em má administração. Logo, 
em benefício da população inocente que está sendo arrastada: pela 
propaganda desses demônios, há grande necessidade do movimento 
da consciência de Krsna. Se for permitido que o presente status quo 
continue, a população decerto sofrerá mais e mais sob a liderança 
desses agnósticos demoníacos. 


VERSO 21 
Atar 


E dao amem 
a e rf FRA 


sri-brahmovãca 
bháta-bhavana bhútesa 
deva-deva jaganmaya 
muricainam hrta-sarvasvarm 
náyam arhati nigraham 


Sr-brahmã uvaca--o Senhor Brahma: disse; bhñta-bhavana—6 
Senhor Supremo, benquerente de todos, que pode fazer alguém pros- 
perar; bhiita-isa—ó mestre de todos; deva-deva—6 Deidade adorá- 
vel dos semideuses; jagat-maya—ó pessoa onipenetrante; mujica—por 
favor, libertai; enam-—este pobre Bali Maharaja; hrta-sarvasvam— 
agora destituido de tudo; na—náo; ayam—esse pobre homem; arha- 
ti—merece; nigraham—punigáo, 


TRADUÇÃO 
O Senhor Brahma disse: Ó benquerente e mestre de todas as enti- 
dades vivas, ó Deidade adorável de todos os semideuses, ó onipene- 
trante Personalidade de Deus, acabastes de infligir a este homem a 
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devida punição, pois lhe tirastes tudo. Agora, podeis libertá-lo. Ele 
não merece continuar recebendo punição. 


SIGNIFICADO 
Ao ver que Prahláada Maharaja e Vindhyavali já se haviam apro- 
ximado do Senhor para pedir misericórdia a favor de Bali Maharaja, 
o Senhor Brahmã juntou-se a eles e, baseando-se em cálculos mun- 
danos, recomendou a libertação de Bali Maháraja. 


VERSO 22 


asia ata | 
pd q did TEST 


krtsnã te 'nena dattã bhãr 
lokah karmarjitas ca ye 

niveditam ca sarvasvam 
atmaviklavaya dhiya 


krisnah—tudo; te—a Vós; anena—por Bali Maharaja; dattah—foi 
dado ou devolvido; bhah lokãh-—toda a-terra-e'todos os planetas; 
karma-arjitah ca—tudo o que ele alcançou mediante suas atividades 
piedosas; ye—tudo isso; niveditam ca—foi oferecido a Vós; sarva- 
svam—tudo o que ele possuía; afmá—até mesmo o seu corpo; avi- 
klavayã-—sem hesitação; dhiya--com essa inteligência. 


TRADUÇÃO a 
Bali Mahārāja já ofereceu tudo à Vossa Onipotência. Sem hesita- 
ção, ofereceu sua terra, os planetas e tudo o que ganhou através 
de suas atividades piedosas. Ofereceu inclusive o seu próprio corpo. 


VERSO 23 


Aaa a T 
A fra al al 
qa Aa 
aña ai 113211 
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Yat-padayor asatha-dhih salilarh pradaya 
dirvankurair api vidhaya satim saparyam 

apy uttamám gatim asau bhajate trilokim 
dasván aviklava-manah katham artim rechet 


yat-padayoh—aos pés de lótus de Vossa Onipoténcia; asatha- 
dhih—uma pessoa magnánima que náo tem duplicidade; salilam— 
água; pradaya—oferecendo; dirvá—com gramíneas completamente 
desenvolvidas; añkuraih—e com botúes de flores; api—embora; vi- 
dhaya—oferecendo; satim—muito elevada; saparyam—com adoração; 
api—embora; uttamam—o mais altamente elevado; gatim—destino; 
asau—tal adorador; bhajate—merece; tri-lokim—os três mundos; 
dasvan—dando-Vos; aviklava-manah—=sem duplicidade mental; 
katham—como; ártim—a aflitiva condigáo de prisioneiro; rechet— 
ele merece. 


TRADUÇÃO 
Oferecendo mesmo água, gramíneas recém-desenvolvidas ou botões 
de flores a Vossos pés de lótus, aqueles que não mantêm mentalidade 
ambígua podem alcançar a mais elevada posição dentro do mundo 
espiritual. Este Bali Mahárája, sem duplicidade, acaba de oferecer 
tudo nos três mundos. Como então pode ele merecer ficar aprisionado? 


SIGNIFICADO 
No Bhagavad-gitã (9.26), afirma-se: 


patram puspam phalam toyam 
yo me bhaktya prayacchati 

tad'aharh bhakty-upahrtam 
asnami prayatatmanah 


A Suprema Personalidade de Deus é tão bondoso que se uma pessoa 
simples, com devoção e sem duplicidade, oferece aos pés de lótus 
do Senhor um pouco de água, uma flor, uma fruta ou uma folha, 
o Senhor aceita-os. Então, o devoto é promovido a Vaikuntha, o 
mundo espiritual. Brahma chamou a atenção do Senhor para este 
ponto e solicitou que libertasse Bali Maharaja, que estava sofrendo 
por estar atado pelas cordas de Varuna, e que já dera tudo, incluindo 
os três mundos e tudo o que possuía. 
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VERSO 24 





tunas 
se rage ale AAA | 


ea: GO me Sia ai RASTA MRI 


sri-bhagavan uvãca 
brahman yam anugrhnâmi 
tad-viso vidhunomy aham 
yan-madah purusah stabdho 
loka mám câvamanyate 


Sri-bhagavân uvaca—a, Suprema Personalidade de Deus disse; 
brahman—6 Senhor Brahma; yam—a todo aquele a quem; anu- 
grhnami—Eu mostro Minha misericórdia; tat—sua; visah—opulén- 
cia ou riquezas materiais; vidhunomi—tiro; aham —Eu; yat-madah— 
tendo falso prestígio devido a este dinheiro; purusah—tal pessoa; 
stabdhah—sendo um; néscio; lokam-—os trés mundos; mám cade 
Mim também; avamanyate—zombam. 


TRADUÇÃO 

A Suprema Personalidade de Deus disse: Meu querido Senhor 
Brahmã, devido à opulência material, pessoas tolas tornam-se es- 
túpidas e loucas. Assim, não respeitam ninguém dentro dos três 
mundos e desafiam até mesmo Minha autoridade. A essas pessoas 
Eu mostro um favor especial, tirando primeiro todas as suas posses. 


SIGNIFICADO 

Uma civilização que se tornou ateísta devido ao avanço em opu- 
lência material é extremamente perigosa. Devido à grande opulência, 
o materialista torna-se tão orgulhoso que não tem consideração por 
ninguém e chega inclusive a rejeitar a autoridade da Suprema Perso- 
nalidade de Deus. O resultado dessa mentalidade decerto é muito 
perigoso. Para mostrar favor especial, o Senhor, às vezes, usa como 
exemplo alguém como:Bali Maharaja, que acabou perdendo todas 


as suas posses. 
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VERSO 25 


na daa aa | 
Aaa Rca RAN 


yada kadácij jivatma 
samsaran nija-karmabhih 

naná-yonisv anio 'yam 
paurusim gatim avrajet 


yada—quando; kadacit—ás vezes; jīva-ātmā—a entidade viva; 
samsaran—girando no ciclo de nascimentos e mortes; nija-karma- 
bhih—devido ás suas próprias atividades fruitivas; nánd-yonisu—em 
diferentes espécies de vida; anisah—náo independente (sob o com- 
pleto controle exercido pela natureza material); ayam-—essa entidade 
viva; paurusim gatim—a situação humana; dvrajet-—quer obter. 


TRADUÇÃO 


Enquanto gira no ciclo de repetidos nascimentos e mortes, passando 
por diferentes espécies de vida por causa de suas próprias atividades 
fruitivas, a entidade viva dependente, por boa fortuna, às vezes, 
pode tornar-se um ser humano. Este nascimento humano é mui rara- 
mente obtido. 


i SIGNIFICADO 

A Suprema Personalidade de Deus é completamente independente. 
Logo, nem-sempre é um: fato que, quando um ser vivo perde toda 
asua opulência, o Senhor Supremo está mostrando Sua misericór- 
dia para com ele. O Senhor pode agir da maneira que bem quiser. 
Ele pode tirar toda a opulência de alguém, ou talvez prefira não 
tirá-la. Existem muitas variedades ide formas de vida, e o Senhor 
trata-as de acordo com as circunstâncias, conforme: Sua: escolha, 
De um modo geral, deve-se entender que a forma de vida humana 
exige grande responsabilidade. 


purusah prakrti-stho hi 
bhunkte prakrtijan gunán 

karanam guna-sañgo “spa 
sad-asad-yoni-janmasu 
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“A; entidade viva na natureza material segue os caminhos-ordena- 
dos pela vida, desfrutando dos três modos da natureza. Isso decor- 
re de seu contato com essa natureza material. Assim, ela encontra 
tanto o bem quanto o mal nas várias espécies.” (Bg. 13.22) Após 
esse giro por muitas e muitas formas de vida no ciclo de nascimen- 
tos e mortes, o ser vivo obtém a oportunidade de chegar à forma 
humana. Portanto, todo ser humano, especialmente aquele que per- 
tence'a uma nação du cultura civilizada, deve ser muito responsável 
em suas atividades. Ele não deve arriscar-se à degradação na próxima 
vida: Porque o corpo mudará (tatha dehantara-prâptir), devemos 
ser sobremaneira cuidadosos. Zelar pelo uso adequado da vida é o 
propósito da consciência de Krsna. A entidade viva tola declara estar 
livre de todo o controle, mas na verdade ela não é livre; ela está 
completamente sob o controle da natureza material. Portanto, ela 
deve ser muito cuidadosa e responsável nas atividades de-sua vida: 


VERSO 26 


Al 
que q a rad a REN 


janma-karma-vayo-rapa- 
vidyaisvarya-dhanadibhih 

yady asya na bhavet stambhas 
tatrâyarm mad-anugrahah 


janma—através de nascimento em família aristocrática; karma— 
através de atividades maravilhosas ou atividades piedosas; vayah— 
por meio da idade, especialmente a juventude, quando se é capaz 
de fazer muitas coisas; râpa—através da beleza pessoal, que atrai a 
todos; vidyã-—através da'educação; aisvarya—através da opulência; 
dhana—através da riqueza; adibhih—através de outras opulências, 
também; yadi—se; asya—do possuidor; na—não; bhavet—existe; 
stambhah—orgulho;' tatra—em tal- condição; ayam—uma pessoa; 
mat-anugrahah—deve ser considerada como tendo recebido Minha 
misericórdia especial. 

‘TRADUÇÃO 

Se um ser humano nasce em família aristocrática ou em família 

cujo status de vida é superior, se ele realiza atividades maravilhosas, 
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se é jovem, se tem beleza pessoal, boa educação e muita riqueza, e 
se mesmo assim não se orgulha de suas opulências, deve-se enten- 
der que ele é especialmente favorecido pela Suprema Personalidade 
de Deus. 


SIGNIFICADO 

Quando, apesar de possuir todas essas opulências, alguém não fica 
orgulhoso, isso quer. dizer que ele é plenamente ciente do, fato de 
que todas as suas opulências devem-se à misericórdia da Suprema 
Personalidade de Deus. Portanto, ele emprega todas as suas posses 
no serviço ao Senhor. O devoto sabe muito bem que tudo, mesmo 
o seu corpo, pertence ao Senhor Supremo. Se alguém vive nessa per- 
feita consciência de Krsna, deve-se compreender que é especialmente 
favorecido pela Suprema: Personalidade de Deus. A conclusão é que 
o fato de alguém ficar destituído de sua riqueza não deve-ser neces- 
sariamente considerado como misericórdia especial do Senhor. Mas 
se alguém continua em sua posição opulenta sem tornar-se excessiva- 
mente orgulhoso, pensando falsamente que é o proprietário de tudo, 
entenda-se que aqui existe a misericórdia especial do Senhor. 


VERSO 27 


al 
aga a AR RTE RO! 


mana-stambha-nimittanám 
janmâdinam samantatah 

sarva-sreyah-pratipânâm. 
hanta muhyen na mat-parah 


mána—de falso prestigio; stambha—devido a impudéncia; nimit- 
tanâm-—que são as causas; janma-âdinam-—tais como. nascimento 
em família nobre; samantatah-—-reunidas; sarva-sreyah-—para o be- 
nefício supremo da vida; pratipanâm —quesão impedimentos; hanta — 
também; muhyet—confunde-se; na—náo; mat-parah—Meu devoto 
puro, 

TRADUÇÃO 

Embora um nascimento aristocrático e outras opulências semelhan- 

tes sejam impedimentos ao avanço em serviço devocional porque 
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são causas de falso prestígio e orgulho, essas opulências jamais per- 
turbam um devoto puro da Suprema Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 

Devotos como Dhruva Maharaja, que recebeu ilimitadas opulên- 
cias materiais, têm a misericórdia: especial da Suprema Personali- 
dade de Deus. Certa vez, Kuvera quis dar a Dhruva Maharaja uma 
bênção, porém, embora Dhruva Mahārāja lhe pudesse ter pedido 
uma grande quantidade de opulências materiais, ao invés disso, 
pediu a Kuvera que lhe permitisse continuar seu serviço devocional 
à Suprema Personalidade de Deus. Quando um devoto está fixo 
em seu serviço devocional, não há necessidade de o Senhor privá- 
lo de suas opulências materiais. A Suprema Personalidade de Deus 
jamais tira as opulências materiais alcançadas devido ao serviço de- 
vocional, embora, às vezes, Ele tire as opulências obtidas através 
de atividades piedosas. Ele toma essa atitude para que o devoto perca 
seu orgulho ou se eleve em sua posição de serviço devocional. Se 
algum devoto especialtem o dever de pregar, mas não consegue aban- 
donar sua vida familiar ou opulências materiais para prestar servi- 
ço ao Senhor, o Senhor na certa tirar-lhe-á as opulências materiais 
e estabelecê-lo-á em serviço devocional. Com isso, o devoto puro 
torna-se plenamente ocupado em propagar a consciência de Krsna. 


VERSO 28 


a aaa na | 
a ai AÑ A gui ral 


esa danava-daityanam 
agranih kirti-vardhanah 

ajaisid ajayam mayam 
sidann api na muhyati 


esah—este Bali Mahárája; danava-daityanam—entre os demónios 
e descrentes; agranih—o principal devoto; kirti-vardhanah-—o mais 
famoso; ajaisti—já transpós; ajayam—a intransponível; mayam— 
energia material; sīdan— ficando desprovido (de todas as opulências 
materiais); api—embora; na—não; muhyati—está confuso. 
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TRADUÇÃO 
Bali Mahãrája tornou-se o mais famoso entre os demônios e des- 
crentes, pois, apesar de ficar destituído de todas as opulências mate- 
riais, permaneceu fixo em 'seu'serviço devocional. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, as palavras sidann api na muhyati são muito impor- 
tantes. Às vezes, um devoto é posto em adversidade enquanto exe- 
cuta serviço devocional. Na adversidade, todos se lamentam e ficam 
pesarosos, porém, pela graça da Suprema: Personalidade de Deus, 
o devoto, mesmo que esteja na pior condição, pode entender que a 
Personalidade de Deus está testando-o rigorosamente. Bali Mahãraja 
foi aprovado em todos esses exames, como se explica nos versos se- 
guintes. 


VERSOS 29—30 


rarega: ma aaga rga: 
aAa Raa mamania: NR 
gem afda: gA A i a gaa: | 
Ama aa TR. loll 


ksīna-rikthaś cyutah sthānāt 
ksipto baddhas ca śatrubhih 

Jfiâtibhis ca parityakto 
Játanám anuyapitah 


gurunã bhartsitah sapto 
Jjahau satyam na suvratah 

chalair ukto: maya dharmo 
nãyam tyajati satya-vãk 


ksina-rikthah—embora privado de todas as riquezas; cyutah— 
caído; sthânat-—de sua posição superior; ksiptah—repelido à força; 
baddhah ca—e amarrado à força; Satrubhih-—por seus inimigos; 
Jriâtibhih ca==e por seus membros familiares ou parentes; parityak- 
tah-—-desamparado; yatanam-—toda classe de sofrimento; anuyâpi- 
tah-—sofreu intensamente de maneira incomum; gurunã-—pelo seu 
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mestre espiritual; bhartsitah—censurado; saptah—e amaldicoado; 
jahau—abandonou; satyam—weracidade; na—nio; su-vratah—es- 
tando fixo em seu voto; chalaih—simuladamente; uktah—falados; 
mayã-—por Mim; dharmah—os princípios religiosos; na-—não; avam— 
este Bali Maharaja; tyajati—abandonou; satya-vak—sendo fiel à 
sua palavra. 


TRADUÇÃO 

Embora privado de suas riquezas, caído de sua posição original, 
derrotado e preso por seus inimigos, recriminado e desertado por 
seus amigos e parentes, embora sofrendo a dor de ser amarrado 
e embora censurado e amaldicoado por seu mestre espiritual, Bali 
Mabharaja, estando fixo em seu voto, náo abandonou sua veracidade. 
Decerto, foi com simulação que falei sobre os princípios religiosos, 
mas ele não se afastou dos princípios religiosos, pois manteve-se 
fiel à sua palavra. 


SIGNIFICADO 

Bali Maharája passou nósevero teste'que lhe foi apresentado pela 
Suprema Personalidade de Deus. Esta é outra prova da misericórdia 
do Senhor para com Seu devoto. A Suprema Personalidade de 
Deus, às vezes, submete um devoto a severos testes, quase insuportá- 
veis. Dificilmente alguém poderia sequer viver nas condições infligi- 
das.a Bali Maharâja. O fato de Bali Maharaja ter suportado todos 
esses severos testes e austeridades é misericórdia do Senhor Supremo. 
O Senhor na certa aprecia a paciência do devoto, e isto fica registrado 
para a futura glorificagáo do devoto. Este teste não era ordinário. 
Como se descreve neste verso, dificilmente alguém poderia sobrevi- 
ver a tal teste, porém, para a futura glorificação de Bali Maharaja, 
um: dos mahajanas, a: Suprema Personalidade:de Deus não apenas 
o testou, como também deu-lhe forças para tolerar essa adversida- 
de. O Senhor é tão bondoso como Seu devoto que, ao submetêlo 
a um rigoroso teste, o Senhor dá-lhe a necessária força para ser tole- 
rante e continuar sendo um devoto glorioso. 


VERSO 31 


a à mia: ami gR 
amene RA RAT: NR 





Srimad-Bhagavatam [Canto 8, Cap. 22 
esa me prapitah sthanam 

dusprapam.amarair api 
sávarner antarasyayam 

bhavitendro mad-asrayah 


esah-—Bali Mahãrája; me-—por Mim; prãpitah—alcançou; sthã- 
nam—um lugar; dusprapam—extremamente difícil de ser obtido; 
amaraih api—mesmo pelos semideuses; savarneh antarasya—duran- 
te-o' período do: Manu conhecido como Savarni;'ayam-—este: Bali 
Maharaja; bhavita--tornar-se-á; indrah—o senhor dos planetas ce- 
lestiais; mat-asrayah-—sob Minha- completa proteção. 


TRADUÇÃO 
© Senhor prosseguiu: Devido à sua grande toleráncia, dei-lhe 
um lugar inacessível até mesmo aos semideuses, Durante o período 
< Manu conhecido como Savarni, ele se tornará o rei dos planetas 
celestiais, 


SIGNIFICADO 

Esta é a misericórdia da Suprema Personalidade de Deus. Mesmo 
que tire todas as opulências materiais de um devoto, o Senhor -ime- 
diatamente lhe oferece uma posição coma qual ós semideuses não 
podem sequer sonhar. Existem muitos-exemplos disso-na história 
do serviço devocional, Pode-se mencionar à opulência de Sudamã 
Vipra. ¡Sudáma Vipra sofreu severa escassez material, mas não se 
perturbou nem se desviou do: serviço devocional. Entáo, «por Sua 
misericórdia, o Senhor Krsna acabou colocando-o em posição ele= 
vada:' Aqui, a palavra mad-asrayah é muito significativa. Porque o 
Senhor quis dar a Bali-Maharaja a excelsa posição de Indra, os se- 
mideuses naturalmente poderiam-invejá-lo e lutar para perturbar a 
sua posicáo.. Mas a''Suprema Personalidade de Deus assegurou a 


Bali Maharája que ele sempre permaneceria sob à proteção do Senh 
(mad-asrayah). alia cl 


VERSO 32 
a gia ER | 
AU a SAL A | 
a fea daña A lê 


Bali Maharaja entrega'a sua vida 


tavat sutalam adhyastam 
visvakarma-vinirmitam 

yad adhayo vyadhayas ca 
klamas tandrã parabhavah 

nopasargã nivasatâm 
sambhavanti mameksaya. 


távat—enquanto não estiveres no posto do Senhor Indra; sutalam— 
no planeta conhecido como Sutala; adhyastam—vai viver lá e ocupa 
esse lugar; visvakarma-vinirmitam—que é especialmente criado por 
Visvakarma; yat—onde; adhayah—misérias relacionadas com a mente; 
vyadhayah—misérias referentes ao corpo; ca=também; klamah—fa- 
diga; fandra—tontura ou: preguiça; parabhavah—sair derrotado; 
na—náo; upasargah—sintomas de outros distúrbio: nivasatam—da- 
queles que vivem ali; sambhavantitornam-se possíveis; mama— 
Minha; iksayã-—pela vigilância especial. 


TRADUÇÃO 
Enquanto não se estabelece na posição de rei dos céus, Bali 
Mahárája ficará vivendo no planeta Sutala, que foi feito por Visva- 
karmá, de acordo com Minha ordem. Porque é especialmente prote- 
gido por Mim, esse planeta está livre das misérias mentais e corpóreas, 
da fadiga, da tontura, da derrota e de todos os outros distúrbios. 
Bali Maharaja, podes agora viver lá pacificamente. 


SIGNIFICADO 

Visvakarmã: é o engenheiro ou arquiteto designado para-as cons- 
truções palacianas dos planetas celestiais. Portanto, como foi es- 
colhido para construir a residência de Bali Maharaja, os prédios e 
palácios do planeta Sutala seriam pelo menos iguais aos dos planetas 
celestiais. Outra vantagem desse lugar projetado para Bali Maharaja 
é que este não seria incomodado por: nenhuma calamidade externa. 
Ademais, não seria perturbado pelas misérias mentais e-corpóreas: 
Tudo isso faz parte dos aspectos extraordinários do planeta Sutala; 
onde Bali Maharaja iria viver. 

Nos textos védicos, encontramos descrigdes de muitos diferentes 
planetas, onde há muitos e muitos palácios, centenas e milhares de 
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vezes superiores âqueles que conhecemos neste planeta Terra. Quando 
falamos de palácios, isso naturalmente incluia presença de grandes 
cidades e metrópolis. Infelizmente, ao tentarem explorar outros pla- 
netas, os cientistas modernos só' conseguem ver pedra e areia. É 
óbvio que eles podem continuar com'suas frívolas viagens espaciais, 
mas os estudantes da literatura védica jamais acreditarão neles ou 
darão alguma importância ao fato de eles explorarem outros planetas. 


VERSO 33 


ARA A AM AAA 
gi afifi: me RA an 


indrasena mahārāja 
yahi bho bhadram astu te 
sutalam svargibhih prarthyam 
¿Jñatibhih parivaritah 


indrasena—6 Maharaja Bali; maharaja—ó rei; yahi—é melhor 
que vós; bhoh—ó rei; bhadram-—toda a prosperidade; astu—seja; 
te—para ti; sutalam—no planeta conhecido como Sutala; svargi- 
bhih—pelos semideuses; prarthyam—desejado; jñatibhih—por teus 
membros familiares; parivaritah—cercado. 


TRADUÇÃO 
Ó Bali Maharaja [Indrasena], podes então ir para o planeta Sutala, 
que é desejado até mesmo pelos semideuses. Vive aí pacificamente, 
cercado por teus amigos e parentes. Desejo-te toda a boa fortuna! 


SIGNIFICADO 
Bali Maharaja foi transferido do planeta celestial para o planeta 
Sutala, que é centenas de vezes melhor do queo céu, como indicam 
as palavras svargibhih prarthyam. Quando a Súprema Personalidade 
de Deus priva Seu devoto de todas as opulências: materiais, isso não 
significa que 'o Senhor deixe-o na pobreza; ao contrário, o Senhor 
eleva-o'a uma posição superior. A Suprema Personalidade de Deus 
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não pediu que Bali Maharaja se afastasse de sua família; ao contrá- 
rio, o Senhor permitiu-lhe permanecer com seus membros familiares 
(iñatibhih parivaritah). 


VERSO 34 


aaia a EN ER, l 
aonni aia A ARN 


na tvam abhibhavisyanti 
lokesah kim utapare 

tvac-chasanâtigân daityams 
cakram me súdayisyati 


na—não; tvam-—-a ti; abhibhavisyanti=serão' capazes de vencer; 
loka-¡Sah—as deidades predominantes de vários planetas; kim uta 
apare—que falar então das pessoas comuns; tvat-sasana-atigân—que 
transgridem tuas leis; daityan—esses demônios; cakram-—disco; me— 
Meu; sidayisyati—matará. 


TRADUÇÃO 
No planeta Sutala, se nem mesmo as deidades predominantes de 
outros planetas serão capazes de vencer-te, que falar então das pessoas 
comuns? Quanto aos demônios, se transgredirem tuas leis, serão 
mortos pelo Meu disco. 


VERSO 35 


(e añil ari aaa | 
aq afandi dia ala RA 


raksisye sarvato "ham tvam 
sânugam saparicchadam 
sadã sannihitam vira 
tatra mámñ draksyate bhavan 


raksisye—protegerei; sarvatah—em todos os sentidos; aham-—Eu; 
tvam—a ti; sa-anugam—com teus associados; sa-paricchadam-—com 





774 Srimad-Bhãgavatam [Canto 8, Cap. 22 


tua parafernália; sada-—sempre; sannihitam-—situado por perto; vira— 
ó-grande herói; fatra—lá, na tua morada; mám-—a Mim; draksya- 
te—serás capaz de ver; bhaván—tu. 


TRADUÇÃO 
ó grande herói, sempre estarei contigo e, em todos os sentidos, 
protegerei tanto a ti quanto aos teus associados e parafernália. Além 
disso, sempre serás capaz de ver-Me lá. 


VERSO 36 


qa qse ART A MAIA | 
ra daa a Ara 1341 


tatra danava-daityanam 
sañgat te bháva ásurah 

drstvã mad-anubhavam vai 
sadyah kuntho vinanksyati 


tatra—naquele lugar; dánava-daityanam—dos demônios e Dâna- 
vas; sangat—devido à associação; te—tua; bhãvah-—mentalidade; 
âsurah—demoniaça; | drstva-—observando;. mat-anubhâvam—Meu 
poder superexcelente;: vai—na verdade; sadyah-—logo, logo; kun- 
thah—ansiedade; vinanksyati—extinguir-se-áo. 


TRADUÇÃO 
Porque então verás o Meu poder supremo, tuas idéias e ansieda- 
des materiais, surgidas através de tua associação com os demônios 
e Dânavas, imediatamente dissipar-se-ão. 


SIGNIFICADO 

O Senhor garantiu dar a Bali Maháraja toda a proteção, e final- 
mente assegurou-lhe proteção contra os efeitos da má associação 
com os demônios. Bali Mahãráâja decerto tornou-se um grande devoto, 
mas ainda estava ansioso porque sua associação não fora puramen- 
te devocional. A Suprema Personalidade de Deus, portanto, assegu- 
rou-lhe que sua mentalidade demoníaca seria aniquilada. Em outras 
palavras, através da associação com os devotos, a mentalidade de- 
moníaca é exterminada, 


Bali Maharaja entrega a sua vida 


satám prasangân mama virya-samvido 
bhavanti hrt-karna-rasayanah kathah 
(Bhag. 3.25.25) 


Ao associarem-se com devotos ocupados em glorificar a Suprema 
Personalidade de Deus, os demónios pouco a pouco tornam-se devo- 
tos puros. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Oitavo 
Canto, Vigésimo Segundo Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitu- 
lado “Bali Maharaja entrega a sua vida.” 





CAPÍTULO VINTE .E.TRÊS 


Os semideuses recuperam 
os planetas celestiais 


Este capítulo descreve como Bali Mahárája, juntamente com seu 
avó Prahláda Maharaja, entrou no planeta Sutala e como a Suprema 
Personalidade de Deus permitiu que Indra fosse readmitido no pla- 
neta celestial. 

A grande alma, Bali Maharaja, sentiu que o ganho máximo na 
vida é alcançar o serviço devocional, no refúgio dos pés de lótus 
do Senhor, em plena rendição. Estando fixo nessa conclusão, com 
o coração cheio de devoção extática e com os olhos repletos de lá- 
grimas, ofereceu reverências à Personalidade de Deus. Depois, com 
seus associados, entrou no planeta conhecido como Sutala. Assim, 
a Suprema Personalidade de Deus satisfez o desejo de Aditi e reins- 
talou o Senhor Indra. Prahlâada Maharaja, sabendo que Bali fora 
libertado do aprisionamento, descreveu então os passatempos trans- 
cendentais da Suprema Personalidade de Deus neste mundo mate- 
rial. Prahlada Mahárája louvou o fato de o Senhor Supremo criar 
o mundo material, ser igual com todos e, assim como uma árvore- 
dos-desejos, ser extremamente liberal com os devotos. Na verda- 
de, Prahlada Mahãrája disse que o Senhor é muito bondoso não 
apenas com Seus devotos, mas também com os demônios. Dessa 
maneira, ele descreveu a ilimitada e imotivada misericórdia da Su- 
prema Personalidade de Deus. Então, de mãos postas, ofereceu 
suas respeitosas reverências ao Senhor, e após circungirar o Senhor, 
também entrou no planeta Sutala, de acordo com a ordem do Senhor. 
Daí, o Senhor ordenou a Sukracarya que relatasse as falhas e erros 
cometidos por Bali Mahárája na execução da cerimônia sacrifica- 
tória. Cantando os santos nomes do Senhor, Sukracârya livrou-se 
das ações fruitivas, e explicou como 'o canto pode extinguir todos 
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os defeitos da alma condicionada. Em seguida, ele completou a ceri- 
mônia sacrificatória que fora preparada por Bali Maharaja. Todas 
as grandes pessoas santas aceitaram o Senhor Vamanadeva como o 
benfeitor do Senhor Indra porque Ele propiciou a Indra voltar a 
seu planeta celestial. Aceitaram a Suprema Personalidade de Deus 
como o mantenedor de todos os afazeres do Universo. Estando 
muito feliz, Indra, juntamente com seus associados, colocou-se diante 
de Vâmanadeva e, em seu aeroplano, entrou novamente no planeta 
celestial. Tendo visto as maravilhosas atividades do Senhor Visnu 
na arena de sacrifícios montada por Bali Maharaja, todos os semi- 
deuses, pessoas santas, Pitãs, Bhútas e Siddhas não se cansaram de 
glorificar o Senhor. Na conclusão, o capítulo afirma que a atividade 
mais auspiciosa da alma condicionada é cantar e ouvir as gloriosas 
atividades do Senhor Visnu, 


VERSO 1 


AIE INT 
gama ogei gaai 
Again: I 


ogsa 
a reta 2 


śrī-śuka uvāca 
ity uktavantam purusam purâtanam 
mahânubhãvo “khila-sadhu-sammatah 
baddhañjalir baspa-kalakuleksano 
bhakty-utkalo gadgadayã girâbravit 





Sri-Sukah uvaca-Sri Sukadeya, Gosvâmi disse; iti—assim; ukta- 
vantam-—por ordem da Suprema Personalidade de Deus; purusam-— 
à Suprema. Personalidade de Deus; purâtanam-—o mais velho de 
todos; mahã-anubhavah-—Bali Mahãraja, que era uma grande e su- 
blime alma; akhila-sadhu-sammatah-—como aprovado por todas as 
pessoas santas; baddha-añjalih—com as mãos, postas; baspa-kala- 
akula-iksanah-—cujos olhos estavam rasos d'água; bhakti-utkalah— 
cheio de devoção extática; gadgadayã-—que eram balbuciantes devido 
ao êxtase devocional; gira-—com essas palavras; abravit—disse. 
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TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvami disse: Quando a suprema, antiga e eterna Per- 
sonalidade de Deus acabou de falar a Bali Mahārāja, que é univer- 
salmente aceito como um devoto puro do Senhor, e é portanto uma 
grande alma, Bali Maharaja, com os olhos cheios de lágrimas, com 
as mãos postas e com a voz embargada devido ao êxtase devocio- 
nal, respondeu com as seguintes palavras. 


VERSO 2 


MAA 
AMOR pT: QJIN: 
ma aaa: | 

IATA 
teeqqiisqnasatsita: 181 


sri-balir uvãca 
aho pranámaya krtah samudyamah 
prapanna-bhaktârtha-vidhau samâhitah 
yal loka-pálais tvad-anugraho *marair 
alabdha-púrvo 'pasade "sure *rpitah 


$ri-balih uvaca—Bali Maharaja disse; aho—oh!; pranamaya—ofe- 
recer minhas respeitosas reverências; krtah—eu fiz; samudyamah— 
somente um esforço; ;prapanna-bhakta-artha-vidhau-=nos princípios 
reguladores observados. pelos devotos. puros; .samahitah—é capaz; 
yat—isto; loka-palaih—pelos líderes dos vários planetas; fvat-anu- 
grahah—Vossa misericórdia imotivada; amaraih—pelos semideuses; 
alabdha-parvah—náo alcançada anteriormente; apasade—a uma 
pessoa caída como eu; asure—pertencente á comunidade de asuras; 
arpitah—dotou. 

TRADUGAO 

Bali Maharaja disse: Como surte um efeito maravilhoso o simples 
fato de tentar oferecer reverências a Vós! Esforcei-me apenas para 
oferecer-Vos reverências, porém, mesmo assim, a tentativa foi tão 
exitosa como a dos devotos puros. A' misericórdia imotivada que 
mostrastes a mim, um demônio caído, jamais foi alcançada nem 
mesmo pelos semideuses ou líderes dos vários planetas. 
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SIGNIFICADO 

Quando Vâmanadeva apareceu diante de Bali Maharaja, este ime- 
diatamente quis oferecer-Lhe respeitosas reverências, porém, devi- 
do:á presença de Sukracarya e-de outros associados demoníacos, 
foi incapaz de fazê-lo. Entretanto, o Senhor é tão misericordioso 
que, embora Bali Mahãrája de fato não tivesse oferecido reverên- 
cias, mas apenas tentasse oferecê-las mentalmente, a Suprema Perso- 
nalidade de Deus abençoou-o, dando-lhe mais misericórdia do que 
os próprios semideuses poderiam jamais esperar. Como se confirma 
no Bhagavad-gitã (2.40), svalpam apy asya dharmasya trâyate mahato 
bhayãt: “Mesmo um pequeno avanço neste caminho pode proteger- 
nos da mais perigosa espécie de temor.” A Suprema Personalidade 
de Deus é conhecido como. bhava-grahi janardana porque extrai 
apenas a essência da atitude do devoto. Se.o devoto é sincero e se 
rende, o Senhor, que é a Superalma nos corações de todos, imedia- 
tamente entende isto. Logo, muito embora externamente um devo- 
to talvez não execute serviço completo, se no íntimo ele é sincero e 
sério, o Senhor, mesmo assim, acolhe seu serviço. Portanto, o Senhor 
é conhecido como bhava-grahi janardana porque extrai a essência 
da mentalidade devocional da pessoa. 


VERSO 3 


ga sa 
ggr aama avi aai Ta: 
ão gre Ma ade: gaat tah 


sri-suka uvãca 
ity uktva harim ânatya 
brahmanam sabhavam: tatah 
vivesa sutalam prito 
balir muktah sahásuraih 


Sri sukah uváca—81 Sukadeva Gosvámi disse; ¡ti uktva—falando 
isto; karim—à Suprema Personalidade de Deus, Hari; ¿natya—ofe- 
recendo reverênciâs; brahmānam—ao Senhor:Brahmā; sa-bhavam— 
como Senhor Siva; tatah-—em seguida; vivesa-—ele entrou; sutalam-—no 
planeta Sutala;'pritah—estando plenamente satisfeito; balih=Bali 
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Maharaja; muktah—assim libertado; saha asuraih—com seus asso- 
ciados, os asuras. 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi continuou: Após proferir essas palavras, Bali 
Mahãrája ofereceu suas reverências primeiramente à Suprema Per- 
sonalidade de Deus, Hari, e depois ao Senhor Brahmã e ao Senhor 
Siva. Assim, libertou-se do cativeiro de nãga-pasa [as cordas de 
Varunal, e, plenamente satisfeito, entrou no planeta conhecido como 
Sutala. 


VERSO 4 


Cafe AAA Seat PARA 
RARA: AR q a I 


evam indraya bhagavân 
pratyâniya trivistapam 

parayitvaditeh kamam 
asasat sakalam jagat 


evam-—dessa maneira; indrãya-—ao rei Indra; bhagavan—a Suprema 
Personalidade de Deus; pratyâniya—devolvendo; trivistapam-—a sua 
supremacia nos planetas celestiais; pirayitva—satisfazendo; aditeh— 
de Aditi; kamam—o desejo; asasat-—governou; sakalam—todo; 
jagat—o Universo. 


TRADUÇÃO 
Tendo assim entregue a propriedade dos planetas celestiais a Indra 
e tendo satisfeito o desejo de Aditi, a mãe dos semideuses, a Suprema 
Personalidade de Deus governou os afazeres do Universo. 


VERSO 5 
a fa del di a | 
Fara aña: a a! 


labdha-prasâdam nirmuktarm 
pautrarn varmsa-dharam balim 
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nisamya bhakti-pravanah 
prahrada idam abravit 


labdha-prasâdam—que alcançou as bênçãos do Senhor; nirmuk- 
tam-—que'foi libertado do cativeiro; pautram—seu neto; vamsa- 
dharam—o' descendente; balim—Bali Maharaja; nisamya—após 
acabar ouvindo; bhaktispravanah—com plena devoção extática; prah- 
rádah—Prahlada Mahãraja; idam— isto; abravit-—falou. 


TRADUÇÃO 
Ao ficar sabendo como Bali Mahárája, seu neto e descendente, 
fora libertado do cativeiro e'como alcançara a bênção do Senhor, 
Prahláda Mahárája falou da seguinte maneira, num tom de grande 
devoção extática, 


VERSO 6 


META SA. 
am AR ga a 
ada gi ERSA | 
qsam gt 
Raan: 


S$riprahrada uváca 
nemar viriñco labhate prasadam 
na Srir na Sarvah kim utâpare "nye 
yan no 'suráanám asi durga-palo 
visvabhivandyair abhivanditânghrih 


Sri-prahradah uvaca—Prahlada Maharaja disse; na—náo; imam— 
esta; viriñcah—nem mesmo o Senhor Brahma; labhate—pode alcan- 
gar; prasadam—béncio; na—nem; $rih—a deusa da fortuna; na—nem; 
Sarvah—o Senhor Siva; kim uta—que dizer de; apare anye—outros; 
yat—béncáo esta; nah-—nosso; asurânam-—os demônios; asi—tor- 
nastes-Vos; durga-palah-—o mantenedor; visva-abhivandyaih—pelas 
personalidades, tais como o Senhor Brahmã e o Senhor Siva, que 
são adorados em todo'o Universo; abhivandita-anghrih—cujos pés 
de lótus são adorados. 
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TRADUÇÃO 

Prahlâda Maháraja disse: Ó Suprema Personalidade de Deus, 
sois universalmente adorado; até mesmo o Senhor Brahmã e o Senhor 
Siva adoram Vossos pés de lótus. Contudo, embora sejais tão grande 
personalidade, bondosamente prometestes proteger a nós, os demô- 
nios. Creio que essa bondade jamais foi alcançada nem mesmo pelo 
Senhor Brahma, pelo Senhor Siva ou por Laksmi, a deusa da fortu- 
na; portanto, fica muito mais difícil de ela ser obtida pelos outros 
semideuses ou pessoas comuns. 


SIGNIFICADO 

A palavra durga-pãla é significativa. A palavra durga significa 
““aquilo que não cede muito facilmente”. De um modo geral, durga 
refere-se a um forte, onde não se pode entrar mui facilmente. Outro 
significado de durga é “dificuldade”. Como prometera proteger de 
todos os perigos Bali Maharaja e seus associados, a Suprema Perso- 
nalidade de Deus é chamado aqui de durga-pála, o Senhor que pro- 
tege de todas as condições miseráveis. 


VERSO 7 


ARANA 
a: rara Fog: | 

HO a aa 
qaei aa: ao 


yat-pāda-padma-makaranda-nisevanena 
brahmādayah śaranadāśnuvate vibhūtīh 

kasmãd vayarm kusrtayah khala-yonayas te 
daksinya-drsti-padavim bhavatah pranttah 


yat—de quem; pada-padma—da flor de lótus dos pés; makaran- 
da—do mel; nisevanena—saboreando a dogura proveniente da pres- 
tação de serviço; brahma-ádayah—grandes personalidades como 
o Senhor Brahma; sarana-da—ó meu Senhor, refúgio supremo de 
todos; asnuvate—desfrutam de; vibhiitih—bênçãos dadas por Vós; 
Kkasmãt-—como; vayam-—nós; ku-srtayah—todos os assaltantes e 
ladrões; khala-yonayah—nascidos de uma dinastia invejosa, a:saber, 
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a dos demônios; te—esses asuras; dâksinya-drsti-padavim—a posi- 
ção concedida pelo olhar misericordioso; bhavatah--de Vossa Oni- 
potência; pranitah—alcançamos: 


TRADUÇÃO 

Ó supremo refúgio de todos, grandes personalidades como Brahmã 
desfrutam de suas perfeições simplesmente saboreando o mel produ- 
zido através da prestação de serviço aos Vossos pés de lótus. Mas 
quanto a nós, que somos todos impostores e libertinos nascidos 
em famílias de demônios invejosos, como foi que recebemos Vossa 
misericórdia? Isso foi possível somente porque Vossa misericórdia 
é espontânea. 


VERSO 8 


fr fts 
MOTERA FAA | 

a arcas a 
aAA A aaa: e 


citram tavehitam aho "mita-yogamãyã- 
lilã-visrsta-bhuvanasya visâradasya 

sarvãtmanah samadrso “visamah svabhavo 
bhakta-priyo yad asi kalpataru-svabhavah 


citram—muito maravilhosas; tava Thitam-—todas as Vossas ativi- 
dades; aho—oh!;amita—ilimitadas; yogamaya-—de Vossa potência 
espiritual; lilã—pelos passatempos; visrsta-bhuvanasya—de Vossa 
Onipotência, por quem todos os Universos foram criados; visarada- 
sya-=de Vossa Onipotência, que é hábil em todos os sentidos; sarva- 
átmanah—de Vossa Onipoténcia,:que penetra tudo; sama-drsah—e 
que é igual com todos; avisamah-—sem discriminação; svabha- 
vah—esta é Vossa caracteristica; bhakta-priyah—nessas circunstán= 
cias, Vós Vostornais favorável aos devotos; yat—porque; asi—sois; 
pa da característica de uma árvore-dos- 

lesejos. 
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TRADUÇÃO 

Ó meu Senhor, Vossos passatempos são todos maravilhosamente 
realizados por Vossa inconcebível energia espiritual, através de cujo 
reflexo pervertido, a energia material, criastes todos os Universos. 
Como Superalma de todas as entidades vivas, sois ciente de tudo, 
e portanto decerto sois equânime com todos. Não obstante, favore- 
ceis Vossos devotos. Entretanto, isto não é parcialidade, pois Vossa 
característica é como a de uma árvore-dos-desejos, que produz tudo 
de acordo com nossos desejos. 


SIGNIFICADO 
No Bhagavad-gitã (9:29), o Senhor diz: 


samo "ham sarva-bhiitesu 
na me dvesyo ’sti na priyah 
ye bhajanti tu mãm bhaktyã 
mayi te teşu cāpy aham 


“Nāo invejo ninguém, nem tenho: parcialidade com ninguém. Sou 
igual com todos. Porém, todo aquele que Me preste serviço com 
devoção é um amigo, está em Mim, e também sou seu amigo.” A 
Suprema Personalidade de Deus decerto é igual com todas as entida- 
des vivas, mas o devoto que plenamente se rende aos pés de lótus 
do Senhor é diferente de um não-devoto. Em outras palavras; todos 
podem refugiar-se nos pés de lótus do Senhor para desfrutar das 
mesmas bênçãos outorgadas pelo Senhor, mas os não-devotos não 
adotam este procedimento, e portanto sofrem as consegiiências criadas 
pela energia material. Podemos entender este fato através de um 
simples exemplo. O rei ou o governo são iguais com todos os ci- 
dadãos. Portanto, se um cidadão que reúne condições de receber fa- 
vores especiais: do- governo recebe esses favores, isso não significa 
que o governo é parcial. Aquele que sabe como receber favores da 
autoridade pode recebê-los, mas aquele que não sabe como recebê- 
los negligencia esses favores e não os recebe. Existem duas classes 
de homens — os demônios e os semideuses. Os semideuses conhe- 
cem perfeitamente bem a posição do Senhor Supremo, e portanto 
obedecem-Lhe, mas mesmo que saibam da supremacia da Suprema 
Personalidade de Deus, os demônios propositadamente desafiam 
Sua autoridade. Portanto, o Senhor faz distinções de acordo com 
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a mentalidade do ser vivo, porém, afora isto, Ele é igual com todos. 
Como uma árvore-dos-desejos, o Senhor satisfaz os desejos daque- 
les que se refugiam nEle, mas se alguém prefere não'se refugiar, ele 
é diferente da alma rendida. Todo aquele que se refugia nos pés de 
lótus do Senhor é favorecido pelo Senhor, não importa se essa pessoa 
é um demônio ou um semideus. 


VERSO 9 


PINTA 
TA RE AÅ ANR JI | 
Amm: ad ga JARE N S I 


śrī-bhagavān uvāca 
vatsa prahrada bhadram te 
prayahi sutalalayam 
madamiánah sva-pautrena 
jñatinam sukham avaha 


sri-bhagavân uváca—a Personalidade de Deus disse; vatsa—ó 
Meu' querido filho; prahráda—ó6 Prahláada Maharaja; bhadram te— 
que toda a boa fortuna seja para'ti; prayahi—por favor, vai; sutala- 
alayam—ao lugar conhecido como Sutala; modamánah—em espírito 
dejúbilo; sva-pautrena—comteu neto (Bali Maharaja); jáátinam—de 
teus parentes e amigos; sukham-—felicidade; âvaha—simplesmente 
desfruta de. 


TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus disse: Meu querido filho Prah- 
lada, que toda a boa fortuna fique contigo. Por enquanto, por favor, 
dirige-te ao lugar conhecido como Sutala e lá destruta de felicidade 
com teu neto e teus outros parentes e amigos. 


VERSO 10 
feed quit at qa a | 
ARTE Moll 
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nityam drastâsi mam tatra 
gada-pânim avasthitam 

mad-darsana-mahahlada- 
dhvasta-karma-nibandhanah 


nityam—constantemente; drasta—aquele que vê; asi—serás; 
mám—a Mim; tatra—lá (em Sutalaloka); gadã-pânim—com uma 
maça em Minha mão; avasthitam-—situado ali; mat-darsana—vendo- 
Me naquela forma; maha-ãhlada-pela grande bem-aventurança 
transcendental; dhvasta—tendo sido aniquilado; karma-nibandha- 
nah—o cativeiro das atividades fruitivas. 


TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus assegurou a Prahlada Mahã- 
rája: Ali, serás capaz de ver-Me em Meu costumeiro aspecto, com 
o búzio, o disco, maça e lótus em Minha mão. Devido à tua bem- 
aventurança transcendental decorrente do fato de sempre Me veres 
pessoalmente, deixarás de ficar cativo às atividades fruitivas. 


SIGNIFICADO 

Karma-bandha, o cativeiro das atividades fruitivas, resulta-em 
repetidos nascimentos e mortes: Ao realizar atividades fruitivas, a 
pessoa age de tal maneira que cria outro corpo para'a sua próxima 
vida. Enquanto estiver apegada às atividades fruitivas, ela terá de 
aceitar outro corpo material. Esta repetida aceitação de corpos ma- 
tériais chama-se sarhsãra-bandhana. Para interromper isto, o devoto 
éaconselhado a ver constantemente o Senhor SupremoO kanistha- 
adhikãri, ou devoto néófito, é portanto aconselhado a visitar o templo 
todos os dias e ver regularmente a forma do Senhor. Com isto, o 
devoto neófito poderá livrar-se do cativeiro das atividades fruitivas. 


VERSOS 11—12 


HTA TNA 
a a af El 
aeee guedes 
1 


amada: sda AA MARI 
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Sri-suka uvãca 
ajñam bhagavato rãjan 
prahrado balinã saha 
bādham ity amala-prajño 
múrdhny adhaya krtañjalih 


parikramyâdi-purusam 
sarvásura-camiipatih 

pranatas tad-anujñátah 
pravivesa mahã-bilam 


Sri-$ukah uvâca-—Sri Sukadeva Gosvami disse; ajiam—a ordem; 
bhagavatah—da Suprema Personalidade de Deus; rãjan—ó rei 
(Maharaja Pariksit); prahradah—Maharaja Prahlada; balina saha— 
acompanhado. de Bali Maharája; badham—sim, senhor, «0. que 
dizeis é perfeitamente correto; iti—assim; amala-prajniah——Prahlada 
Maharaja, que tinha inteligência clara; mitrdhni—sobre sua cabeça; 
âdhãya--aceitando; - krta-afijalik-—de mãos postas; parikramya— 
após circungirar; âdi-purusam-—a suprema pessoa original, Bhaga- 
vân; sarva-asura-camitpatih-=-o mestre de todos os líderes dos demô- 
nios; pranatah—após oferecer reverências; tat-anujriâtah-—recebendo 
permissão dEle (Senhor Vamanadeva); pravivesa-—entrou; mahã- 
bilam—no planeta conhecido como Sutala. 


TRADUÇÃO 
Srila Sukadeva Gosvâmi disse: Acompanhado de Bali Mahãrája, 
meu querido rei Pariksit, Prahlada Mahárája, o mestre de todos 
os líderes dos demônios, ficou de mãos postas e acolheu sobre sua 
cabeça a ordem do Senhor Supremo, Após dizer sim ao Senhor, cir- 
cungirá-lO e oferecer-Lhe respeitosas reverências, entrou no siste- 
ma planetário inferior, conhecido como Sutala. 


VERSO 13 
seita oa fa | 
ara af ana RRI 


athahosanasam rãjan 
harir narayano "ntike 
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astnam rtvijâri madhye 
sadasi brahma-vadinam 


atha—em seguida; aha—disse; usanasam—a Sukracarya; rajan—6 
rei; harih—a Suprema Personalidade de Deus; narayanah—o Senhor; 
antike—por perto; dsinam—que estava sentado; rívijam madhye— 
no grupo de todos os sacerdotes; sadasi—na assembléia; brahma- 
vadindm—dos seguidores dos princípios védicos. 


TRADUÇÃO 
Hari, a Suprema Personalidade de Deus, Náráyana, dirigiu-se 
depois a Sukricárya, que, com os sacerdotes [brahma, hotã, udgatã 
e adhvaryul, estava sentado ali pertinho, no meio da assembléia. 
Ó Maharaja Pariksit, esses sacerdotes eram todos brahma-vâdis, se- 
guidores dos princípios védicos que instruem sobre a realizacáo de 
sacrifícios. 


VERSO 14 


aaa daa fera Afa faa: 
mamia imi aa ai A NL 


brahman santanu Sisyasya 
karma-cchidram vitanvatah 

yat tat karmasu vaisamyam 
brahma-drstam samam bhavet 


brahman—ó brãhmana; santanu—por favor, descreve; Sisyasya— 
de teu discípulo; karma-chidram-—as discrepâncias nas atividades 
fruitivas; vitanvatah—daquele que estava realizando sacrificios; yat 
tat—aquilo que; karmasu—nas atividades fruitivas; vaisamyam—dis- 
crepáncia; brahma-drstam—quando for julgada pelos brâhmanas; 
samam-—equânime; bhavet-—assim se tornará. 


TRADUÇÃO 
Ó melhor dos bráhmanas, Sukracarya, por favor descreve a falha 
ou erros de teu discípulo Bali Mahárája, que se ocupou em realizar 
sacrifícios. Quando for julgada na presença de brâhmanas qualifica- 
dos, esta falta será anulada. 
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SIGNIFICADO 

Quando Bali Maharaja e Prahlada Maharaja partiram para o 
Planeta Sutala, o Senhor Visnu perguntou a Sukracârya que erro co- 
metera Bali Maharája a ponto de Sukracarya tê-lo amaldiçoado. 
Poder-se-ia argumentar que, uma vez que Bali Maharája agora dei- 
xara a cena, como suas faltas poderiam ser julgadas? Em resposta 
aisto, o Senhor Visnu informou a Sukracarya que náo havia neces- 
sidade da presença de Bali Maharaja, pois suas falhas e erros po- 
deriam ser anulados se julgados pelos brãhmanas. Como veremos 
no próximo verso, Bali Maharaja não tinha faltas; Sukracarya o 
amaldiçoara indevidamente. Entretanto, isso foi melhor para Bali 
Maharája. Sendo amaldiçoado por Sukracarya, Bali Maharaja ficou 
desprovido de todas as suas posses, mas depois a Suprema Persona» 
lidade de Deus favoreceu-o devido à sua forte fé no serviço devocio- 
nal, Evidentemente, o devoto não precisa ocupar-se em atividades 
fruitivas, Como se afirma nos Sastras, sarvárhanam acyutejya (Bhag. 
4.31.14). Adorando Acyuta, a Suprema Personalidade de Deus, 
todos acabam ficando satisfeitos. Visto que Bali Mahárâja satisfi- 
zera a Suprema Personalidade de Deus, não havia falhas em sua rea- 
lização de sacrifícios. 


VERSO 15 


HA SAIA 
sua q A am] 
vam age adnia gfe: Iw 


sri-sukra uvaca 
kutas tat-karma-vaisamyar 
yasya karmesvaro bhaván 
yajñieso yajña-purusah 
sarva-bhávena pajitah 


Srisukrah uvaca-—Sri Sukracárya disse; kutah—onde é que está; 
tat—dele (Bali Maháraja); karma-vaisamyam-—erro no desempenho 
de atividades: fruitivas; yasya--de quem (Bali Maharaja); karma- 
Tśvarah—o senhor de todas as atividades fruitivas; bhaván—Vossa 
Onipotência; yajña-ISah—sois o desfrutador'de todos os:sacrificios; 
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yajña-purusah—sois a pessoa para O prazer de quem todos os sacri- 
ficios são oferecidos; sarva-bhâvena—em todos os aspectos; pūji- 
tah—tendo adorado. 


TRADUÇÃO 
Śukrācārya disse: Meu Senhor, sois 0 desfrutador e legislador de 
todas as realizações de sacrifício, e sois o yajña-purusa, a pessoa a 
quem se oferecem todos os sacrifícios. Se alguém Vos satisfaz plena- 
mente, qual a possibilidade de haver falhas ou erros em suas realiza- 
ções de sacrifício? 


SIGNIFICADO > À 
No Bhagavad-gitã (5.29), o Senhor diz que bhoktâram yajña- 
tapasarh sarva-loka-mahesvaram: o Senhor, O proprietário supremo, 
é a verdadeira pessoa a quem se deve satisfazer através da realiza- 
ção de yajfias. O Visnu Purâna (3.8.9) diz: 


varnasramacãravatã 
purusena parah puman 

visnur aradhyate panthã 
nanyat tat-tosa-karanam 


Todos os sacrifícios ritualísticos védicos são realizados com O propó- 
sito de satisfazer o Senhor Visnu, o yajria-purusa. As divisões da so- 
ciedade — brahmana, ksatriya, vaisya, Sudra, brahmacarva, grhastha, 
vânaprastha e sannyãsa — destinam-se todas a satisfazer o Senhor 
Supremo, Visnu. Agir de acordo com este princípio da instituição 
varnâsrama chama-se varnasramácarana. No Srimad-Bhagavatam 
(1.2.13), Súta Gosvâmi diz: 


atah pumbhir dvija-sresthã 
varnásrama-vibhagasah 

svanusthitasya dharmasya 
samsiddhir hari-tosanam 


«Ó melhor entre os duas vezes nascidos, conclui-se, portanto, que 
a perfeição máxima que se pode alcançar através do desempenho 
dos deveres prescritos, de acordo com as divisões de casta e ordens 





de vida, é satisfazer a Personalidade de Deus.” Tudo se presta a sa- 
tisfazer a Suprema Personalidade de Deus. Portanto, como satisfizera 
o Senhor, Bali Mahãraja não cometera faltas, e Sukrácarya admitiu 
que amaldiçoá-lo não foi um bom procedimento. 


VERSO 16 


aaa RR 
a rr a nel 


mantratas tantratas chidram 
desa-kalarha-vastutah 

sarvar karoti nischidram 
anusañkirtanam tava 


mantratah-—na indevida pronúncia dos mantras védicos; tantra- 
tah—em insuficiente conhecimento para seguir os principios regula- 
dores; chidram—discrepância; deśa——no que diz respeito ao lugar; 


kāla—e ao tempo; arha—e ao recipiente; yastutah—e à parafernália; 
sarvam—todos esses; karoti—faz; nischidram—sem discrepáncia; 
anusankirtanam—constantemente cantando.o santo nome; tava— 
de Vossa Onipotência. 


TRADUÇÃO 
Pode haver discrepâncias na pronúncia dos mantras e na prática 
dos princípios reguladores, e, além disso, pode haver discrepâncias 
no que diz respeito ao tempo, lugar, pessoa e parafernália, Porém, 
quando o santo nome de Vossa Onipotência é cantado, tudo se torna 
irrepreensível. 
SIGNIFICADO 
Sri Caitanya Maháprabhu recomenda: 


harer nama harer nama 
harer namaiva kevalam 

kalau nasty eva nasty eva 
nasty eva gatir anyathã 


“Nesta era de desavenças e hipocrisia, o único meio de liberação 
é cantar o santo nome do Senhor. Não há outra maneira. Não há 
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outra maneira. Não há outra maneira.” (Brhan-nãradiva Purâna 
38.126) Nesta era de Kali, é sobremaneira difícil realizar perfeita- 
mente cerimônias ritualísticas védicas ou sacrifícios. É raro encon- 
trar alguém que consiga cantar os mantras védicos com pronúncia 
perfeita ou dispor da parafernália necessária às atividades aconselha- 
das nos Vedas. Portanto, o sacrifício recomendado para esta era é 
sañkirtana, o canto constante do santo nome do Senhor. Yajfiaih 
sankirtana-prâyair yajanti hi sumedhasah (Bhãg. 11.5.29). Ao invés 
de desperdiçar o tempo realizando sacrifícios védicos, aqueles que 
são inteligentes, aqueles que possuem bastante massa cinzenta, devem 
adotar o canto do santo nome do Senhor e assim realizar sacrifícios 
perfeitos. Observei que muitos líderes religiosos entregam-se à reali- 
zação de yajhias e gastam centenas e milhares de rúpias em cerimó- 
nias sacrificatórias imperfeitas. Esta é uma lição para aqueles que 
desnecessariamente executam esses sacrifícios imperfeitos. Devemos 
seguir o conselho de Sri Caitanya Maháprabhu (yajñaih sañkirtana- 
prayair yajanti hi sumedhasah). Embora fosse um brãhmana estrito 
muito voltado a atividades ritualísticas, Sukracarya também admitiu 
que nischidram anusañkirtanam tava: “Meu Senhor, o canto cons- 
tante do santo nome de Vossa Onipotência torna tudo perfeito.” 
Em Kali-yuga, as cerimônias ritualísticas védicas não podem ser rea- 
lizadas tão perfeitamente como antes. Portanto, Srila Jiva Gosvâmi 
recomendou que, embora se deva tomar o cuidado de seguir todos 
os princípios em qualquer: classe de atividades espirituais, especial- 
mente na adoração à Deidade, ainda assim, há a possibilidade de 
erros, e deve-se compensar isso cantando o santo nome da Supre- 
ma Personalidade de Deus. Em nosso movimento da consciência de 
Krsna, portanto, damos ênfase especial ao canto do mantra Hare 
Krsna-em todas as atividades. 


VERSO 17 


aah ad qua AÑ | 
asia: Gai A AA Lol 


tathâpi vadato bhiiman 
karisyamy anusásanam 

etac chreyah param pumsam 
yat tavajñanupalanam 
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tathapi—embora náo houvesse falhas da parte de Bali Maharaja; 
vadatah—devido à Vossa ordem; bhiiman—ó Supremo; Karisypâmi— 
devo executar: anusâsanam—porque é Vossa ordem; etat—isto é; 
$reyah-—aquilo que é auspiciosíssimo; param —supremo; pumsam—de 
todas as pessoas; yat-—porque; tava ajña-anupalanam—obedecer à 
Vossa ordem. 


TRADUÇÃO 
Senhor Visnu, devo todavia agir em obediência à Vossa ordem, 
porque obedecer à Vossa ordem é muito auspicioso e é este o pri- 
meiro dever de todos. 


VERSO 18 


A TA 
AREA RUTA AA 
año aa RA ae lit 


sri-suka uvâca 
pratinandya harer ajñam 
usana bhagaván iti 
yajña-cchidram samâdhatta 
baler viprarsibhih saha 


sri-Sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami disse; pratinandya—= 
oferecendo todas as reverências; hareh—da Personalidade de Deus; 
ājñäm—a ordem; usanah—Sukracarya; bhagaván—o poderosíssimo; 
iti—assim; yajña-chidram—discrepáncias na realização de sacrifi- 
cios; samadhatta—determinou-se a reparar; baleh—de Bali Maharaja; 
vipra-rsibhih—os melhores brahmanas; saha—juntamente com. 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi prosseguiu: Dessa maneira, o poderosíssimo 
Sukracârya aceitou com todo o respeito a ordem da Suprema Perso- 
nalidade de Deus. Juntamente com os melhores bráhmanas, ele co- 
meçou a contrabalançar os erros cometidos nos sacrificios realizados 
por Bali Mahárája. 
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VERSO 19 


vá eat qro aigen e a | 
aa a atear faça a diga 


evam baler mahirh rajan 
bhiksitvã vamano harih 

dadau bhrátre mahendráya 
tridivam yat parair hrtam 


evam-—assim; baleh—de Bali Maháraja; mahim—a terra; rájan— 
ó rei Pariksit; bhiksitva—após esmolar; vámanah—Sua Onipoténcia 
Vamana; harih—a Suprema Personalidade de Deus; dadau—entre- 
gou; bhratre—ao Seu irmáo; maha-indraya—Indra, o rei dos céus; 
tridivam—o sistema planetário dos semideuses; yat—que; paraih— 
por outros; hrtam—foi tomado. 


TRADUÇÃO 
Ó rei Pariksit, tendo então esmolado de Bali Mahárája e, através 
deste processo, tendo conseguido dele toda a terra, a Suprema Per- 
sonalidade de Deus, o Senhor Vâmanadeva, entregou ao Seu irmão 
Indra toda a terra que fora arrebatada pelos inimigos deste. 


VERSOS 20—21 


Aa TIRI 
te ai T | 
Sn RA aA TRR 


prajāpati-patir brahmā 
devarsi-pitr-bhūmipaih 

daksa-bhrgv-angiro-mukhyaih 
kumaárena bhavena ca 


kasyapasyaditeh prityai 
sarva-bhiita-bhavâya ca 
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lokanám loka-pálánam 
akarod vāmanam patim 


prajapati-patih—=o mestre de todos os Prajápatis; brahma—o 
Senhor Brahma; deva—com os semideuses; rsi—com as grandes 
pessoas santas; pitr—com os habitantes de Pitrloka; bhâmipaih— 
com os Manus; daksa—com Daksa; bhrgu—com Bhrgu Muni; añgi- 
rah—com Añgira Muni; mukhyaih—com todos os líderes dos vários 
sistemas planetários; kumarena—com Karttikeya; bhavena—com o 
Senhor Siva; ca—também; kasyapasya—de Kasyapa Muni; aditeh— 
de Aditi; prityai—para o prazer; sarva-bhita-bhavãya--para a pros- 
peridade de todas as entidades vivas; ca—também; lokânam—de 
todos os sistemas planetários; loka-pálanam—das pessoas predomi- 
nantes em todos os planetas; akarot—fizeram; vamanam—Senhor 
Vamana; patim—o líder supremo. 


TRADUÇÃO 

O Senhor Brahmã [o mestre do rei Daksa e de todos os outros 
Prajapatis], acompanhado por todos os semideuses, pelas grandes 
pessoas santas, pelos habitantes de Pitrloka, pelos Manus, munis, 
e líderes tais como Daksa, Bhrgu e Añgira, bem como por Karttikeya 
e o Senhor Siva, aceitou o Senhor Vâmanadeva como o protetor 
de todos. Ele tomou esta conduta para o prazer de Kasyapa Muni 
e de sua esposa Aditi e para o bem-estar de todos os habitantes do 
Universo, incluindo os seus vários líderes. 


VERSOS 22—23 


qami adami ia aa: Pa: | 
apami aat a e aA: IRRI 
sá vita dá Mg! 
au air gata gd gato qu 


vedanámh sarva-devânam 
dharmasya yasasah Sriyah 

mangalanam vratânam ca 
kalpar svargapavargayoh 
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upendram kalpayam cakre 
patih sarva-vibhūtaye 

tadā sarvāni bhūtāni 
bhr$armm mumudire nrpa 


vedânâm-—para a proteção) de todos os Vedas; sarva-devânam—de 
todos os semideuses; dharmasya—de todos os princípios da religião; 
yaśasah—de toda a fama; $riyah—de todas as opulências; mañgala- 
nãâm-—de toda a prosperidade; vratânâm ca-—e de todos os votos; 
kalpam—o mais hábil; svarga-apavargayoh—da elevação aos plane- 
tas celestiais e de conseguir libertar-se do cativeiro material; upen- 
dram—Senhor Vamanadeva; kalpayâm cakre—eles fizeram este 
plano; patim—o mestre; sarva-vibhútaye—para todos os propósitos; 
tadã-—naquele momento; sarváni—todas; bhūtāni—as entidades 
vivas; bhrsam—muito; mumudire—ficaram felizes; nrpa—ó rei. 


TRADUÇÃO 

Ó rei Pariksit, Indra era considerado o rei de todo o Universo, 
mas os semideuses, encabeçados pelo Senhor Brahmã, queriam que 
Upendra, o Senhor Vâmanadeva, Se estabelecesse como o protetor 
dos Vedas, dos princípios da religião, da fama, da opulência, da 
prosperidade, dos votos, da elevação ao sistema planetário superior 
e da liberação. Portanto, aceitaram Upendra, o Senhor Vamanadeva, 
como o mestre supremo de tudo. Esta decisão. fez todas as entida- 
des vivas extremamente felizes. 


VERSO 24 


afeta: UR AU TIRA | 
Aa A On GR 


tatas tv. indrah puraskriya 
deva-yânena vâmanam 

loka-pãlair divarn ninye 
brahmanã canumoditah 


tatah—em seguida; tu—mas; indrah—o rei dos céus; puraskrtya— 
mantendo adiante; deva-yânena—em um aeroplano usado pelos se- 
mideuses; vamanam-—o Senhor Vâmana; /oka-pãlaih-—com os líderes 
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de todos os outros planetas; divam-—aos planetas celestiais; ninye— 
levou; brahmanã-—pelo Senhor Brahma; ca-—também; anumoditah— 
sendo apoiado. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, juntamente com todos os líderes dos planetas celes- 
tiais, Indra, o rei dos céus, pôs-se diante do Senhor Vâmanadeva e, 
coma aprovação do Senhor Brahmã, leyou-O ao planeta celeste 
num aeroplano celestial. 


VERSO 25 


aa a a aaa: | 
Prov ent ei ga mmaa: 


Al] 


prápya tri-bhuvanam cendra 
upendra-bhuja-pálitah 

sriyã paramayáã justo 
mumude gata-sâdhvasah 


prapya—após obter; tri-bhuvanam—os trés mundos; ca—também; 
indrah—o rei dos céus; upendra-bhuja-palitah—sendo protegido 
pelos braços de Vâmanadeva, Upendra; śsriyä—pela opulência; para- 
maya—pela suprema; justah—sendo assim servido; mumude—des- 
frutou; gata-sadhvasah—sem medo dos demónios. 


TRADUÇÃO 
Indra, o rei dos céus, sendo protegido pelos braços de Vâmanadeva, 
a Suprema Personalidade de Deus, recuperou assim seu governo 
sobre os três mundos e, supremamente opulento, destemido e deve- 
ras satisfeito, foi reinstalado em sua própria posição. 


VERSOS 26—27 


ç 


AE TA: RA paT mN | 
es adequa fera, mata À IRRI 
area a aaa: REA | 
Ra a a AT RO 
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brahmā śarvah kumāraś ca 
bhrgv-adyã munayo nrpa 

pitarah sarva-bhútani 
siddha vaimanikas ca ye 


sumahat karma tad visnor 
gayantah param adbhutam 

dhisnyani svani te jagmur 
aditim ca sasamsire 


brahma—Senhor Brahma; sarvah—Senhor Siva; kumarah'ca— 
também o Senhor Karttikeya; bhrgu-adyah—encabegados por Bhrgu 
Muni, um dos sete rsis; munayah-=as pessoas santas; nrpa—ó rei; 
pitarah—os habitantes de Pitrloka; sarva-bhiltâni—outras entidades 
vivas; siddhah—os habitantes de Siddhaloka;' vaimanikah ca—seres 
humanos que, em aeroplanos, podem viajar por toda parte do es- 
paco exterior; ye—essas pessoas; sumahat-—altamente louváveis; 
karma—atividades; 1at—todas essas (atividades); visnoh—realizadas 
pelo Senhor Visnu; gayantah—eglorificando; param adbhutam—in- 
comuns e maravilhosas; dhisnyáni—para seus respectivos planetas; 
svâni—próprios; te—todos eles; jagmuh-—partiram; aditim ca— 
bem como de Aditi; Sasamsire—louvaram todas essas atividades 
do Senhor. 


TRADUÇÃO 

O Senhor Brahmã, o Senhor Siva, o Senhor Kárttikeya, o grande 
sábio Bhrgu, outras pessoas santas, os habitantes de Pitrloka e todas 
as outras entidades vivas ali presentes, incluindo os habitantes de 
Siddhaloka e as entidades vivas que viajam no espaço exterior trans- 
portadas em aeroplano, todos glorificaram as atividades incomuns 
do Senhor Vamanadeva. Ó rei, enquanto cantavam acerca do Senhor 
e glorificavam-nO, retornaram aos seus respectivos planetas celes- 
tiais. Louvaram também a posição de Aditi. 


VERSO 28 
E FEAR | 
Sa RR AAA RN 
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sarvam etan mayakhyátam 
bhavatah kula-nandana 

urukramasya caritarm 
srotínám agha-mocanam 


sarvam—todos; etat—estes episódios; mayd—por mim; a4khya- 
tam—foram descritos; bhavatah—a:ti; kula=nandana—ó Maharaja 
Pariksit, o prazer da tua dinastia; urukramasya—da Suprema Perso- 
nalidade de Deus; caritam—atividades; $rotfnam—da audiéncia; 
agha-mocanam_—esse processo de ouvir sobre as atividades do Senhor 
decerto aniquila os resultados das atividades pecaminosas. 


TRADUÇÃO 
Ó Maharája Pariksit, prazer de tua dinastia, acabo de descrever- 
te tudo sobre as maravilhosas atividades da Suprema Personalidade 
de Deus, Vámanadeva. Aqueles que ouvem isto decerto livram-se 
de todos os resultados de atividades pecaminosas. 


VERSO 29 


a fia sofa que 
q: nfin aa cifra: | 
ff star sa a Saa el 
FE MATI YEARS 


páram mahimna uruvikramato grnáno 

yah parthivani vimame sa rajámsi martyah 
kim jayamána uta játa upaiti martya 

ity aha mantra-drg:rsih purusasya yasya 


páram—a medida; mahimnah—das glórias; uruvikramatah—da 
Suprema Personalidade de Deus, cujas atividades sáo maravilhosas; 
grnaánah—pode contar; yah—uma pessoa que; parthivani—de todo 
o planeta Terra; vimame—pode contar; sah—ela; rajârnsi—os átomos; 
martyah—um ser humano que esta sujeito à morte; kim—que; jaya- 
manah—alguém que nascerá no futuro; uta—ou;. jatah—alguém 
que já nasceu; upaiti—pode fazer; martyah-—alguém sujeito à morte; 
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iti—assim; 2ha—disse; mantra-drk—que podia prever os mantras vé- 
dicos; rsih—o grande santo Vasistha Muni; purusasya—da pessoa 
suprema; yasya—de quem. 


TRADUÇÃO 
Aquele que está sujeito à morte não pode medir as glórias da Su- 
prema Personalidade de Deus, Trivikrama, Senhor Visnu, assim como 
não pode contar o número de átomos em todo o planeta Terra. Pessoa 
alguma, quer tenha nascido ou esteja destinada a nascer, é capaz 
de realizar este feito. Isto foi cantado pelo grande sábio Vasistha. 


SIGNIFICADO 

Vasistha Muni deu um mantra referente ao Senhor Visnu: na te 
visnor jáyamãno na jato mahimnah pãram anantam apa. Ninguém 
pode calcular a extensão das incomumente gloriosas atividades do 
Senhor. Infelizmente, existem pretensos cientistas que estão sujeitos 
à morte a cada momento, e que, através da especulação, estão ten- 
tando entender a maravilhosa criação do'cosmo. Esta é uma tentativa 
tola: Há um tempo muito remoto, Vasistha Muni disse que no pas- 
sado, ninguém pôde medir as glórias do Senhor e que, no futuro, 
ninguém: conseguirá realizar este feito. Todos: devem simplesmente 
satisfazer-se em ver as gloriosas atividades da criação do Senhor 'Su- 
premo. Portanto, no Bhagavad-gitã (10.42), o Senhor diz que vista- 
bhyaham idam krtsnam ekamsena sthito jagat: “Com um simples 
fragmento de Mim, Eu penetro e sustento todo este Universo.” O 
mundo material consiste em inúmeros Universos, cada um dos quais 
é repleto de inúmeros planetas, todos estes considerados como pro- 
dutos da energia material da Suprema Personalidade de Deus. En- 
tretanto, isto forma apenas um quarto da criação de Deus. Os outros 
três quartos da criação constituem o mundo espiritual. Entre os inú- 
meros planetas de apenas um Universo, os supostos cientistas não 
podem entender nem mesmo'a Lua ou Marte, mas tentam desafiar 
a criação do Senhor Supremo e Sua energia incomum. Esses homens 
merecem ser chamados loucos. Ninam pramattah kurute vikarma 
(Bhag. 5.5.4). Tais loucos desperdiçam seu tempo, energia e dinhei- 
ro, tentando não fazer caso das atividades gloriosas de Urukrama, 
a Suprema Personalidade de Deus. 
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VERSO 30 


qro aaa a 
Aa aa ma qt afim 11301) 


va idarh deva-devasya 
harer adbhuta-karmanah 
avatàrânucaritam 
srnvan yâti parânit gatim 


yah—todo aquele: que; | idam-=isto; deva-devasya--da Suprema 
Personalidade de Deus, que é adorado pelos semideuses; hareh— 
do Senhor Krsna, Hari; adbhuta-karmanah—cujas atividades são 
todas maravilhosas; avatara-anucaritam—atividades realizadas por 
Suas diferentes encarnações; srnvan-—se alguém continua a ouvir; 
yati—ele vai; parám gatim--à perfeição suprema, isto é, voltar ao 
lar, voltar ao Supremo. 


TRADUÇÃO 
Se alguém ouve sobre as atividades incomuns das várias encarna- 
ções da Suprema Personalidade de Deus, decerto eleva-se ao siste- 
ma planetário superior ou é até mesmo levado de volta ao lar, de 
volta ao Supremo, 


VERSO 31 


fa od 2 ds mg | 
ES EEES Rg? 


kriyamãâne karmanidam 
daive pitrye *'tha mánuse 
yatra yatranukirtyeta 
tat tesam sukrtam viduh 


kriyamâne--durante a realização; karmani—de uma cerimônia ri- 
tualística; idam-—esta descrição das características de Vamanadeva; 
daive—para satisfazer os semideuses; pitrye-—ou para satisfazer os 
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antepassados, como numa cerimônia srâddha; atha—ou; mânuse— 
para o prazer da sociedade humana, como em casamentos; yatra— 
onde quer que; yatra—sempre que; anukirtyeta—é descrito; tat—isto; 
tesam—para eles; sukrtam—auspicioso; viduh—deve-se entender. 


TRADUÇÃO 
Sempre que as atividades de Vâmanadeva são descritas no decorrer 
de uma cerimônia ritualística, quer a cerimônia seja realizada para 
satisfazer os semideuses, para satisfazer os antepassados em Pitrloka, 
ou para celebrar algum evento social, tal como um casamento, essa 
cerimônia deve ser considerada extremamente auspiciosa. 


SIGNIFICADO 

Existem três espécies de cerimônias — especificamente, cerimônias 
para satisfazer a Suprema Personalidade de Deus ou os semideuses, 
aquelas realizadas para celebrações sociais, tais como casamentos e 
aniversários, e aquelas destinadas a satisfazer os antepassados, como 
a cerimônia srâddha. Em todas estas cerimônias, grandes somas de 
dinheiro são gastas em várias atividades. Aqui, porém, sugere- 
se que quando também recitam-se as maravilhosas atividades de 
Vâmanadeva, decerto a cerimônia será realizada com sucesso e estará 
livre de todas as discrepâncias. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Oitavo 
Canto, Vigésimo Terceiro Capítulo do Srimad-Bhágavatam, intitulado 
“Os semideuses recuperam os planetas celestiais.” 





CAPÍTULO VINTE E QUATRO 


Matsya, a encarnação na qual 
o Senhor assume a forma de peixe 


Este capítulo: descreve a encarnação da Suprema Personalidade 
de Deus sob a forma de peixe, e também narra como Maharaja 
Satyavrata salvou-se de uma inundação. 

A Suprema Personalidade de Deus expande-Se através de svarnsa 
(Suas expansões pessoais) e vibhinnarsa (Suas expansões como enti- 
dades vivas). Como se afirma no Bhagavad-gita (4.8), paritranaya 
sadhinam vinasaya ca duskrtâm: a Suprema Personalidade de Deus 
aparece neste planeta para a proteção dos sâdhus, ou devotos, e para 
a destruição dos canalhas, ou não-devotos. Ele desce especialmente 
para proteger as vacas, os brâhmanas, os semideuses, os devotos e 
o sistema de religião védica. Logo, Ele aparece em várias formas — 
às vezes como peixe, às vezes como javali, às vezes como Nrsimhadeva, 
às vezes como Vámanadeva e assim por diante — porém, qualquer 
que seja a forma ou encarnacáo que Ele assuma, embora Ele Se in- 
troduza na atmosfera dos modos da natureza material, Ele não é 
afetado. Este é um sinal de Seu supremo poder controlador. Embora 
Ele entre na atmosfera material, maya náo pode tocá-lO. Portanto, 
não se Lhe pode atribuir vestígio algum de qualidade material. 

Certa vez, no final da kalpa anterior e no momento da aniquila- 
ção, um demônio chamado Hayagriva queria arrebatar do Senhor 
Brahmã o conhecimento védico. Devido a isso, a Suprema Persona- 
lidade de Deus assumiu a encarnação de peixe, no começo do perio- 
do de Svāyambhuva Manu; e salvou os Vedas. Durante’o reinado 
de Caksusa Manu, houve um rei chamado Satyavrata, que era um 
grande e piedoso governante. Para salvá-lo, o Senhor apareceu pela 
segunda vez como a encarnação de peixe. O rei Satyavrata mais tarde 
tornou-se o filho do deus do Sole era conhecido como Sraddhadeva. 
Ele foi estabelecido como Manu pela Suprema Personalidade de Deus. 

Para receber o favor da Suprema Personalidade de Deus, o rei 
Satyavrata passou a fazer a austeridade que consistia em subsistir 
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apenas bebendo água; Certa vez, enquanto executava essa austeridade 
às margens do rio Krtamala e apresentava na palma de sua mão 
oblações de água, ele encontrou um pequeno peixe. O peixe recor- 
reu ao rei, pedindo-lhe proteção, recomendando: que este O manti- 
vesse em lugar seguro. Embora o rei não soubesse que o peixinho 
era a própria Suprema Personalidade de Deus, na qualidade de rei, 
deu abrigo ao peixe e manteve-O numa jarra de água. O peixe, sendo 
a Suprema Personalidade de Deus, queria mostrar sua potência ao 
rei Satyavrata, e então imediatamente expandiu Seu corpo de tal ma- 
neira que não pôde continuar sendo contido na jarra de água. Daí, 
o rei pôs'o peixe num grande poço, mas o poço também se tornou 
muito pequeno. Então, o rei pôs o peixe num lago, mas o lago 
também era insuficiente. Finalmente, o rei pôs o peixe no mar, mas 
nem mesmo-o mar pôde acomodá-lO. Foi aí que o rei entendeu que 
o peixe era exatamente a Suprema Personalidade de Deus, e pediu 
ao Senhor que descrevesse Sua encarnação de peixe. A Personalidade 
de: Deus, estando. satisfeito com o rei, informou-o de que, dentro 
de uma semana, haveria uma inundação em todo o Universo e que 
a encarnação de peixe protegeria o rei, juntamente com os rsis, as 
ervas, as sementes e outras entidades vivas, num barco, que seria 
preso ao chifre do peixe; Após dizer isto, o Senhor desapareceu. O 
rei Satyavrata ofereceu respeitosas reverências ao Senhor Supremo 
e continuou a meditar nEle. No-decorrer do tempo, sobreveio a ani- 
quilação, e O rei viu um barco aproximando-se dele. Após embarcar 
com os: brahmanas eruditos e pessoas santas, ele ofereceu orações 
em adoração à Suprema Personalidade de Deus. O Senhor Supremo 
está situado nos corações de todos, e por isso, no âmago do coração, 
ensinou/a/Maharaja Satyavrata:e às pessoas santas o conhecimento 
védico. Em seu próximo nascimento, o rei Satyavrata apareceu como 
Vaivasvata, Manu, que-é mencionado no Bhagavad-gitã. Vivasvan 
manave prilha:o deus do Sol falou a ciência do Bhagavad-gitã ao 
seu filho Manu. Como é filho de Vivasvân, este Manu é conhecido 
como Vaivasvata Manu. 


VERSO 1 
Ria 


RRA a | 
AAA ARAS 1121 
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$rrrajovaca 
bhagavañ chrotum icchami 
harer adbhuta-karmanah 
avatãra-katham adyam 
mayá-matsya-vidambanam 


$rrraja uvaca—o rei Pariksit disse; bhagavan—ó poderosíssimo; 
Srotum—owvir: icchami—desejo; hareh—da Suprema Personalidade 
de Deus, Hari; adbhuta-karmanah—cujas atividades são maravilho- 
sas; avatâra-kathâm-— passatempos da encarnação; adyam—primei- 
ra; máya-matsya-vidambanam—que tem simplesmente a aparéncia 
de um peixe. 


TRADUÇÃO 
Maharája Pariksit disse: A Suprema Personalidade de Deus, Hari, 
está eternamente situado em Sua posição transcendental, entretanto, 
Ele desce a este mundo material e manifesta-Se sob várias encarna- 
ções. Sua primeira encarnação foi a de um peixe enorme. Ó podero- 
síssimo Sukadeva Gosvâmi, desejo que me narres os passatempos 
dessa encarnação de peixe. 


SIGNIFICADO 
A Suprema Personalidade de Deus é todo-poderoso, no entanto, 
aceitou a forma de um peixe incomum. Esta é uma das dez encarna- 
ções originais do Senhor. 


VERSOS 2—3 


rn ira aaa | 
añ e a ll R II 
TA maa a qn TR | 
ura tragam | RI 


yad-artham adadhad rúpam 
matsyam loka-jugupsitam 

tamah-prakrti-durmarsam, 
karma-grasta ivesvarah 
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etan no bhagavan sarvam 
yathavad vaktum arhasi 

uttamasloka-caritam 
sarva-loka-sukhavaham 


yat-artham—com que propósito; adadhat—aceitou; ripam—forma; 
mátsyam—de peixe; loka-jugupsitam—a qual decerto não é muito 
favorecida neste mundo; tamah—no modo da ignorância; prakrti— 
tal comportamento; durmarsam-—a qual decerto é muito dolorosa: 
e condenada; karma-grastah—alguém que está sob as leis do karma; 
iva—como; isvarah-—a Suprema Personalidade de Deus; etat-—todos 
esses fatos; nah—a nós; bhagavan—ó poderosíssimo sábio; sarvam— 
tudo; yathavat—apropriadamente; vaktum arhasi—por favor, des- 
creve; uttamasloka-caritam—os passatempos da Suprema Personali- 
dade de Deus; sarva-loka-sukha-avaham-—ouvindo os quais todos 
ficam felizes. 


TRADUÇÃO 

Qual o propósito pelo qual a Suprema Personalidade de Deus 
aceitou a abominável forma de peixe, exatamente como um ser vivo 
comum, sujeito às leis do karma, aceita diferentes formas? A forma 
de peixe decerto é condenada e cheia de dores terríveis. Ó meu senhor, 
qual era o propósito dessa encarnação? Por favor, explica-nos isto, 
pois ouvir a respeito dos passatempos do Senhor é aupicioso para 
todos. 


SIGNIFICADO 
A pergunta que Pariksit Mahãraja formulou a Sukadeva Go- 
svami baseava-se neste princípio afirmado pelo próprio Senhor no 
Bhagavad-gitã (4.7): 


yada yada hi dharmasya 
glanir bhavati bharata 

abhyutthânam adharmasya 
tadatmanam srjamy aham 


“Sempre e onde quer que haja um declínio na prática religiosa, ó 
descendente de Bharata, e o predominante aumento da irreligião — 
nesse momento, Eu próprio desço.”” Em cada uma de Suas encarnações, 
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o Senhor aparece para salvar o mundo; afastando-o dos princípios 
irreligiosos, e especialmente para proteger Seus devotos (paritrânaya 
sâdhiinam). Vamanadeva, por exemplo, apareceu para salvar o de- 
voto Bali Maharaja. Igualmente, ao aceitar a abominável forma de 
peixe, a Suprema Personalidade de Deus na certa adotou este proce- 
dimento para favorecer um devoto. Pariksit Maharaja estava ansioso 
por saber qual o devoto em cujo beneficio o Senhor Supremo aceitou 
essa forma. 







VERSO 4 


“ga sas 
q aaa aa era | 
af a a] BA 8 


Sri-súita uváca 
ity ukto visnu-rátena 
bhagaván badarayanih 
uváca caritam visnor 
matsya-rapena yat krtam 




















$ri-satah uvaca—S1 Súta Gosvámi disse; iti uktah—sendo assim 
questionado; visnu-rátena—por Maháraja Pariksit, conhecido como 
Visnuráta: bhagavân—o poderosíssimo; badarâyanih—o filho de 
Vyasadeva, Sukadeva Gosvami; uvaca—disse; caritam—os passatem- 
pos; visnoh—do Senhor Visnu; matsya-ripena—por Ele, sob forma 
de peixe; yat—tudo o que; krtam—foi feito. 











TRADUÇÃO E à 

Sata Gosvâmi disse: Quando Pariksit Maháraja dirigiu essa inda- 
gação a Sukadeva Gosvâmi, essa poderosíssima pessoa santa começou 
a descrever os passatempos em que o Senhor assumiu a encarnação 
de peixe. 





VERSO 5 
ga sia 


szam şar | 
ES dede da flui 
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sSresuka uváca 
go-vipra-sura-sadhiinam 
chandasâm api cesvarah 
raksam icchars taniir dhatte 
dharmasyarthasya caiva hi 


srisukah uyaca—Sri- Sukadeva Gosvámi disse; go—das vacas; 
vipra—dos brahmanas; sura—dos semideuses; sadhíinam—e dos de- 
votos; chandasám api—mesmo da literatura védica; ca—e; ISva- 
rah—o controlador supremo; raksâm-—a proteção; icchan—desejando; 
tanúh dhatte—aceita formas de encarnações; dharmasya-—dos prin- 
cípios da religião; arthasya—dos princípios que levam ao objetivo 
da vida; ca—e; eva—na. verdade; hi—decerto. 


TRADUÇÃO 
Sri Sukadeva Gosvâmi disse: Ó rei, com o propósito de proteger 
as vacas, os bráhmanas, os semideuses, os devotos, a literatura védi- 
ca, os princípios religiosos e os princípios que servem para satisfa- 
zer o objetivo da vida, a Suprema Personalidade de Deus aceita as 
diversas formas de encarnações. 


SIGNIFICADO 

De um modo geral, a Suprema Personalidade de Deus aparece sob 
várias classes de encarnações para proteger as vacas e os brahmanas. 
O Senhor é descrito como go-brahmana-hitaya ca; em outras pala- 
vras, Ele sempre está disposto a beneficiar as vacas e os brahma- 
nas. Ao aparecer, o Senhor Krsna fez questão de tornar-Se um va- 
queirinho e mostrou pessoalmente como se protegem as vacas e os 
bezerros. Do mesmo modo, Ele mostrou respeito a Sudamã Vipra, 
um brahmana de verdade. Através das atividades pessoais do Senhor, 
a sociedade humana deve aprender como proteger especificamente 
os brãhmanas e as vacas. Então, a proteção dos princípios religio- 
sos, a obtenção da meta da vida ea proteção do conhecimento védico 
poderão ser concretizadas. Sem proteção às vacas, a cultura bra- 
minica não pode vigorar; e sem cultura bramínica, a meta da vida 
não pode ser atingida. O Senhor, portanto, é descrito como go- 
brahmana-hitaya porque Ele encarna apenas para dar proteção às 
vacas e aos brahmanas. Infelizmente, como em Kali-yuga náo há 
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proteção às vacas e à cultura:braminica, tudo está em situação pre- 
cária. Se a sociedade humana quiser ser enobrecida, os líderes daso- 
ciedade devem seguir as instruções do Bhagavad-gita e proteger as 
vacas, os brahmanas ea cultura bramínica. 


VERSO 6 


SAA A A A 


arena aà in ge N 


uccāvaceşu bhūüteşu 
caran vayur ivesvarah 
noccavacatvam bhajate 
nirgunatvâd dhiyo gunaih 


ucca-avacesu—tendo formas corpóreas superiores ou inferiores; 
bhiitesu—entre as entidades vivas; caran—comportando-Se; vayuh 
iva—exatamente como o ar; Isvarah-=o Senhor Supremo; na—náo; 
ucca-avacatvam—a qualidade inerente -aos graus de vida superior 
e inferior; bhajate—aceita; nirgunatvát—porque é transcendental, 
acima de todas as qualidades materiais; dhiyah—em geral; gunaih— 
pelos modos da natureza material. 


TRADUÇÃO 0 
Como o ar que passa por diferentes espécies de atmosfera, a Su- 
prema Personalidade de Deus, embora aparecendo às vezes como 
um ser humano e outras vezes como um simples animal, sempre é 
transcendental. Porque Ele está acima dos modos da natureza mate- 
rial, Ele não é afetado pelas formas superiores ou inferiores. 


SIGNIFICADO a 

A Suprema Personalidade'de Deus é o amo da natureza material 
(mayadhyaksena prakrtih siiyate sacaracaram). Portanto, sendo o 
controlador supremo das leis da natureza, o Senhor não pode estar 
sob a influência delas. A este respeito, dá-se o exemplo de que, em- 
bora o vento sopre em muitos lugares, o ar não é afetado pelas qua- 
lidades desses lugares. Embora às-vezes carregue o odor de um lugar 
sujo, o ar nada tem a ver com tal lugar. Do mesmo modo, a Suprema 
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Personalidade de Deus, sendo boníssimo e muito auspicioso, diferen- 
temente da entidade viva-comum, nunca é afetado pelas qualidades 
materiais. Purusah prakrtisstho hi bhunkte prakrtijan gunan (Be. 
13.21). Quando está na natureza material, a entidade viva é afeta- 
da por suas qualidades. A Suprema Personalidade de Deus, entre- 
tanto, não é afetado. Irreverente é aquele que, não sabendo disso, 
considera a Suprema Personalidade de Deus um ser vivo comum 
(avajananti mam múdhah). Param bhâvam ajânantah: chegam a 
essa conclusão homens sem inteligência porque-não estão inteirados 
das qualidades transcendentais do Senhor. 


VERSO 7 


MÍA A AAA A: | 
aaa dl UE uo 


ásid atita-kalpânte 
bráhmo naimittiko layah 
samudropaplutás tatra 
loka bhúr-adayo nrpa 


asit—houve; atita—passada; kalpa-ante—no final da kalpa; brah- 
mah—do dia do Senhor Brahmá; naimittikah—por causa disto; 
layah—inundação; samudra-—no oceano; upaplutâh-—ficaram inun- 
dados; tatra—lá; lokáh-—todos os planetas; bhúh-adayah—Bhúh, 
Bhuvah e Svah, os trés lokas; nrpa—ó rei. 


TRADUÇÃO 
Ó rei Pariksit, no final do milénio passado, no fim do dia de 
Brahma, porque o Senhor Brahma dorme á noite, ocorreu a aniqui- 
lação, e os três mundos foram cobertos pela água do oceano. 


VERSO 8 
metro a: RR 
fria estes equi! 


kalenagata-nidrasya 
dhatuh SiSayisor balí 
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mukhato nihsrtān vedān 
hayagrīvo ’ntike ‘harat 


kalena—devido ¡ao tempo (o fim do dia de Brahma); agata-nidra- 
sya—quando ele sentiu sono; dhatuh—de Brahma; sisayisoh—dese- 
jando deitar-se para dormir; bali-—muito poderoso; mukhatah-—da 
boca; nihsrtan—emanando; vedán—o conhecimento védico; haya- 
grivah—o grande demónio chamado Hayagriva; antike—nas proxi- 
midades; aharat—roubou. 


TRADUCÁO 
No fim do dia de Brahmá, quando Brahmã ficou com sono e de- 
sejou deitar-se, os Vedas estavam emanando de sua boca, e o grande 
demônio chamado Hayagriva roubou o conhecimento védico. 


VERSO 9 


sa mara aa a | 
caí griet mia rs 


¡jñatva tad danavendrasya 
hayagrivasya cestitam 

dadhãra saphari-rapam 
bhagaván harir isvarah 


¡¡ñatva—após entender; tat—isto; danava-indrasya—do grande de- 
mónio; hayagrivasya—de Hayagriva; cestitam—atividade; dadhara— 
aceitou; Saphari-ripam—a forma de peixe; bhagavin—a Suprema 
Personalidade de Deus; harih—o Senhor; ISvarah-—o controlador su- 
premo. 


TRADUÇÃO 
Compreendendo os atos do grande demônio Hayagriva, a Suprema 
Personalidade de Deus, Hari, que é pleno de todas as opulências, 
assumiu a forma de peixe e salvou os Vedas, matando o demônio. 


SIGNIFICADO 
Porque tudo foi inundado pela água, para salvar os Vedas, era 
necessário que o Senhor assumisse à forma de peixe. 
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VERSO 10 


ax af: fra Seat AGA | 
A a Non 


tatra raja=rsih kascin 
námna satyavrato mahán 

narayana-paro 'tapat 
tapah sa salilasanah 


tatra—a este respeito; rája-rsih-—um rei também qualificado como 
grande: pessoa santa; kascit—alguém; nâmna-—chamado; satyavra- 
tah-—Satyavrata;  mahán—uma: grande personálidade; naráyana- 
parah-—um grande devoto do Senhor Náráyana, a Suprema Perso- 
nalidade de Deus; atapat—realizou austeridades; tapah—peniténcia; 
sah—ele; salila-asanah—bebendo apenas água. 


TRADUÇÃO 
Durante o Caksusa-manvantara, havia um grande rei chamado 
Satyavrata que era um grandioso devoto da Suprema Personalidade 
de Deus. Satyavrata realizou austeridades através das quais ele sub- 
sislia apenas de água. 


SIGNIFICADO 

O Senhor assumiu uma encarnação de peixe para salvar os Vedas 
no comego do Sváyambhuva=manvantara, e no final do Caksusa- 
manvantara o Senhor voltou a assumir a forma de peixe simples- 
mente para favorecer o grande rei Satyavrata. Assim como houve 
duas encarnações de Varaha, também houve duas encarnações de 
peixe. Em uma encarnação de peixe, o Senhor apareceu para salvar 
os Vedas, matando Hayagriva, e Ele assumiu a outra encarnação 
de peixe para favorecer o rei Satyavrata. 


VERSO 11 


ASA A a AE | 
a a a a 11220 
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yo ’sāv asin mahã-kalpe 
tanayah sa vivasvatah 

$raddhadeva iti khyato 
manutve harinârpitah 


yah—alguém que; asau—Ele (a Pessoa Suprema); asmin—neste; 
'maha-kalpe—grande milênio; tanayah—filho; sah—ele; vivasvatah— 
do deus do Sol; $raddhadevah—chamado Sraddhadeva; ¡ti—assim; 
khyatah—célebre; manutve—na posicáo de Manu; harina—pela Su- 
prema Personalidade de Deus; arpitah—foi colocado. 


TRADUÇÃO 
Neste [o atual] milênio, o rei Satyavrata mais tarde tornou-se o 
filho de Vivasván, o rei do planeta Sol, e era conhecido como Srad- 
dhadeva. Pela misericórdia da Suprema Personalidade de Deus, ele 
recebeu o posto de Manu. 


VERSO 12 


Cena o je a 


ekadã krtamalayâra 
kurvato jala-tarpanam 
tasyañijaly-udake kácic 
chaphary ekabhyapadyata 


ekada—certo dia; krtamálayam—aás margens do rio Krtamãla; 
kurvatah—executando; jala-tarpanam-—a realização de oblações de 
água; tasya—sua; añjali—máo-cheia; udake—na água; kacit—alguma; 
Saphari—um peixinho; ekã-=um; abhyapadyata—foi gerado. 


TRADUÇÃO 
Certo dia, quando o rei Satyavrata realizava austeridades, ofere- 
cendo água nas margens do rio Krtamalã, um peixinho apareceu 
na água que estava nas palmas de suas mãos. 
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VERSO 13 


aasam me da ma! 
qa art a Ra AR 


satyavrato "Rjali-gatam 
saha toyena bharata 

utsasarja nadi-toye 
Sapharim dravidesvarah 


satyavratah—o rei Satyavrata; arjali-gatâm—na água contida nas 
palmas das mãos do rei; saha—com; toyena—água; bharata—ó rei 
Pariksit; wtsasarja—atirou; nadr-toye—nma água do rio; Sapharim— 
aquele pequeno peixe; dravida-isvarah—Satyavrata, o rei de Dravida. 


TRADUÇÃO 
Satyavrata, o rei de Dravidadesa, atirou na água do rio o peixe, 
juntamente com a água na palma de sua mão, ó rei Pariksit, descen- 
dente de Bharata. 


VERSO 14 


A ARO AER JA! 
Raras | 
ei figa AA MN 


tam âha sâtikarunam 
maha-karunikam nrpam 

yadobhyo jñati-ghatibhyo 
dinam mar dina-vatsala 

Kkatham visrjase rajan 
bhitam asmin sarij-jale 


tam—a ele (Satyavrata); aha-—disse; sã-—aquele pequeno peixe; 
ati-karunam—extremamente compassivo; maha-karunikam—extre- 
mamente misericordioso; nrpan—ao rei Satyavrata; yadobhyah— 
aos seres aquáticos; ¡Rati-ghatibhyah—que sempre estáo ansiosos 
para matar os peixes menores; dinám—muito pobre; mam—a mim; 
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dina-vatsala—ó protetor dos pobres; katham—por que; visrjase— 
estás atirando; rajan—ó rei; bhitam—muito temeroso; asmin—dentro 
disto; sarit-jale—na água do rio. 


TRADUÇÃO 
Com uma voz suplicante, o pobre peixinho disse ao rei Satyavrata, 
que era muito misericordioso: Meu querido rei, protetor dos pobres, 
por que estás me atirando na água do rio, onde existem outros seres 
aquáticos que podem me matar? Tenho muito medo deles. 


SIGNIFICADO 
No Matsya Purâna, afirma-se: 


ananta-Saktir bhagaván 
matsya-rapT janárdanah 

kridartham yácayam ása 
svayam satyavratam nrpam 


“A Suprema Personalidade de Deus possui potência ilimitada. En- 
tretanto, em Seu passatempo em que tinha a forma de peixe, Ele 
implorou proteção ao rei Satyavrata:”” 


VERSO 15 


aisge ien mengi | 
aaa aaia ai RR IM 


tam âtmano "nugrahartham 
prityã matsya-vapur-dharam 

ajânan raksanartháya 
Sapharyãh sa mano dadhe 


tam—ao peixe; atmanah—pessoal; anugraha-artham—para mostrar 
favor; pritya—muito satisfeito; matsya-vapuh-dharam—a Suprema 
Personalidade de Deus, que assumira a forma de peixe; ajanan—sem 
saber disto; raksana-arthãya-—só para dar proteção; sapharyah—do 
peixe; sah—o rei; manah-—mente; dadhe—decidiu. 
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TRADUÇÃO 
Para satisfazer-se, O rei Satyavrata, desconhecendo que o peixe 
era a Suprema Personalidade de Deus, decidiu com muito prazer 
dar proteção ao peixe. 


SIGNIFICADO 

Aqui está um exemplo para mostrar alguém que, mesmo sem 
sabê-lo, presta serviço à Suprema Personalidade de Deus. Tal serviço 
chama-se ajñata-sukrti. O rei Satyavrata quis mostrar sua própria 
misericórdia, desconhecendo que o peixe era o Senhor Visnu. Através 
desse serviço devocional praticado sem conhecimento do fato, a 
pessoa é favorecida pela Suprema Personalidade de Deus. 'O serviço 
prestado ao Senhor Supremo, com ou sem intenção, nunca é em vão. 


VERSO 16 


a daa aa a aaa | 
qana Pai qaaa aea NSI 


tasyã dinataram vakyam 
asrutya sa mahipatih 

kalasapsu nidhayainam 
dayálur ninya ásramam 


tasyâh—do peixe; dina-taram—lamentosas; vakyam-—palavras; 
asrutya—ouvindo; sah—isto; maht-patih—o rei; Kalasa-apsu—na 
água contida na jarra; nidhãya— pegando; enâm-—o peixe; dayaluh— 
misericordioso; ninye—levou; asramam-—para a sua residência. 


TRADUÇÃO 
O misericordioso rei, sensibilizado com as palavras lamentosas 
do peixe, colocou Este numa jarra de água e levou-O para a sua 
própria residência. 


VERSO 17 


a aaa iam mea! 


AAA E ATAI S 
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sa tu tatraika-rátrena 
vardhamána kamandalau 

alabdhvatmavakasañ va 
idam aha mahipatim 


sá—aquele peixe; /u—mas; tatra—ali dentro; eka-rátrena—em 
uma noite; vardhamána—expandindo-Se; kamar lalau—na jarra 
de água; alabdhvā—sem conseguir; atma-avakasam—uma posigáo 
confortável para Seu corpo; va—ou; ¡idam-—isto; aha-—disse; mahi- 
patim—ao rei. 


TRADUÇÃO 
Porém, passada uma única noite, aquele peixe cresceu tanto que 
não podia mover-Se confortavelmente na água da jarra. Então, Ele 
dirigiu ao rei as seguintes palavras. 


VERSO 18 


até ereta fina po Sal 
aanita: gye aai fÀ gE ita 


nāharh kamandaiāv asmin 
krcchram vastum ihotsahe 

kalpayaukah suvipulam 
yatraham nivase sukham 


na—náo; aham—Eu; kamandalau—nesta jarra de água; asmin— 
nisto; krcchram—com grande dificuldade; vastum—viver; iha— 
aqui; utsahe—como; kalpaya—por favor, considera; okah—residéncia; 
su=vipulam—mais ampla; yatra—onde; aham—Eu; ¡nivase—possa 
viver; sukham—com prazer. 


TRADUÇÃO 
Ó meu querido rei, não gosto de viver nesta jarra de água, subme- 
tido a tanta dificuldade. Portanto, por favor, providencia-Me algum 
reservatório de água mais amplo, onde Eu possa viver confortavelmente. 
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VERSO 19 


acid ma rica | 
a fa a rada en 


sa enámñ tata adaya 
nyadhad audañcanodake 

tatra ksipta muhúrtena 
hasta-trayam avardhata 


sah—o rei; enam—ao peixe; tatah—em seguida; adaya—tirando; 
nyadhat—pós; audañcana-udake—num poço de: água; tatra—ali 
dentro; ksipta—sendo atirado; muhartena—dentro de um momento; 
hasta-trayam—em três cúbitos; avardhata—imediatamente Se desen- 
volveu. 

TRADUÇÃO: 

Então, tirando o peixe da jarra de água, O rei atirou-O num grande 
poço, Porém, dentro de um momento, o peixe atingiu um metro e 
quarenta centímetros de comprimento. 


VERSO 20 


Anta qua da TRI | 
qg R ql ni aa TE ari tar Ro) 


na ma etad alam rãjan 
sukham vastum udaricanam 

prthu dehi padam mahyam 
vat tvahar Saranam gatã 


na—náo; me—a Mim; etat—isto; alam—adequado; rájan—46 rei; 
sukham—com felicidade; vastum—viver;: udañcanam—reservató- 
rio de água; prthu-—muito grande; dehi—dá;' padam—um lugar; 
mahyam-—a Mim; yat—que; tvã—em ti; aham—Eu; Saranam—refú- 
gio; gata—aceitei. 

TRADUÇÃO 

O peixe então disse: Meu querido rei, neste reservatório de água, 
não consigo obter uma residência satisfatória. Por favor, dá-Me 
um volume de água mais extenso, pois refugiei-Me em ti. 
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VERSO 21 


IEA AO A TA | 
reed eg RRA 


tata adaya sá rajña 
Kksipta rajan sarovare 
tad avrtyatmana so "vam 
mahá-mino 'nvavardhata 


tatah—dali; adaya—tirando; são peixe; rajña—pelo rei; 
ksipta—sendo arremessado; rajan—ó rei (Maharaja Pariksit); saro- 
vare—num lago; tat—aquele; avrtya—cobrindo; dimaná—com O 
corpo; sah-—o: peixe; ayam-—este; mahã-minah-—peixe gigantesco; 
anvavardhata--imediatamente Se desenvolveu. 


TRADUÇÃO A 
Ó Maharája Pariksit, o rei tirou © peixe do poço e-atirou-O num 
lago, mas o peixe assumiu então uma forma tão gigantesca que ex- 
cedia a extensão da água. 


VERSO 22 


da a ra a | 
AR aa ROA RI 


naitan me svastaye rajann 
udakarh salilaukasah 

nidhehi raksã-yogena 
hrade mãm avidasini 


na—náo; etat—esta; me—para Mim; svastaye—contfortável; rajan— 
ó rei; udakam—água; salila-okasah—porque sou um grande ser aquá- 
tico; nidhehi—pde; raksa-yogena—por algum meio; hrade—num 
lago; mám—a Mim; avidasini—perene. 


TRADUÇÃO 
Então, o peixe disse: Ó rei, sou um enorme ser aquático, e esta 
água não Me é nada conveniente. Agora, por favor, descobre algum 
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modo de salyar-Me, Seria melhor pôr-Me na água de um lago cuja 
capacidade nunca diminuisse. 


VERSO 23 


aaa a aña | 
Sera safira AR NR 113 


ity uktah so 'nayan matsyam 
tatra tatrâvidasini 

Jalasaye 'sammitam tam 
samudre praksipaj jhasam 


iti uktah—sendo assim solicitado; sah—o rei; anayat—levou; 
matsyam—o peixe; tatra—lá; tatra—para lá; avidasini—onde a 
água nunca diminui; jala-asaye—no reservatório de água; asammi- 
tam— ilimitado; tam—ao peixe; samudre—no oceano; praksipat— 
atirou; jhasam—o peixe gigantesco. 


TRADUÇÃO 
Sendo assim solicitado, o rei Satyavrata levou o peixe para o 
maior reservatório de água. Porém, quando este também mostrou- 
se insuficiente, o rei acabou atirando o gigantesco peixe no oceano. 


1 
afro ie ah tf ze 


ksipyamanas tam dhedam 
iha mãrh makaradayah 
adanty atibala vira 
mãmh nehotsrastum arhasi 


ksipyamânah—sendo atirado no oceano; tam—ao rei; ãha—o 
peixe disse; idam—isto; iha—nesse lugar; mâm-—a Mim; makara- 
adayah-—perigosos seres aquáticos, tais como os tubarões; adanti— 
comerão; ati-balah—por serem muito poderosos; vira— 6 reiheróico; 
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mam—a Mim; na—náo; ¡ha—nesta água; utsrastum-—atirar; arha- 
si-—-mereces, 


TRADUÇÃO 
Enquanto era atirado no oceano, o peixe disse ao rei Satyavrata; 
Ó herói, nesta água existem poderosíssimos e perigosos tubaróes 
que iráo comer-Me. Portanto, náo deves atirar-Me nesse lugar. 


VERSO 25 


e fifa an e l 
aE A AAA RO EA RA 


evam vimohitas tena 
vadatá valgu-bháratim 

tam aha ko bhaván asmán 
matsya-rúipena mohayan 


evam—assim; vimohitah—confundido; tena—pelo peixe; vada- 
1a—falando; valgu-bharatim—palavras doces; tam—a ele; dha—disse; 
kah—quem; bhaván—Vós; asmáan—a nós; matsya-rúipena—sob a 
forma de peixe; mohayan—confundindo. 


TRADUÇÃO 
Após ouvir essas doces palavras proferidas pela Suprema Personali- 
dade de Deus que ali estava sob a forma de peixe, O rei, confuso, 
perguntou-Lhe: Quem sois, Senhor? Tudo o que fazeis é me confundir. 


VERSO 26 


Aiii casar gs al 
ARA TRATARA TE RG 


naivam viryo jalacaro 
drsto "smabhih $ruto “pi vã 
yo bhavan yojana-satam 
ahnabhivyánase sarah 
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na—náo; evam—assim; viryah—poderoso; jala-carah—ser aquá- 
tico; drstah—visto; asmabhih—por nós; Srutah api—nemse ouviu 
sobre; vá—ou; yah—quem; bhavân- ossa Onipoténcia; yojana- 
Satam—centenas de quilómetros; ahná—num dia; abhivyanase—ex- 
pandindo; sarah—água. 


TRADUÇÃO 
Meu Senhor, no espaço de um dia, Vos expandistes por centenas 
de quilômetros, cobrindo a água dos rios e do oceano. Antes disso, 
eu jamais havia visto semelhante animal aquático e tampouco alguém 
me mencionara a existência de algum igual a este. 


VERSO 27 


ad ai angra fatais: | 
ASI al Ad RA 11201 


náanam tvam bhagaván saksad 
dhurir nãrâyano 'vyayah 
anugrahaya bhintânam 
dhaise raparn jalaukasam 


núnam—decerto; tvam—Vós (sois); bhagaván—a Suprema Perso- 
nalidade de Deus; saksat—diretamente; harih—o Senhor; naraya- 
nah—a Personalidade de Deus; avyayah—inexaurível; anugrahãya— 
para mostrar misericórdia; bhntânam-—a todas as entidades vivas; 
dhatse—Vós assumistes; ripam—uma forma; jala-okasâm-—de ser 
aquático. 


TRADUÇÃO 
Meu Senhor, sois decerto a 'inexaurível Suprema Personalidade 
de Deus, Naráyana, Sri Hari. Foi para mostrar Vossa misericórdia 
para com as entidades vivas que agora assumistes a forma de um 
ser aquático. 


VERSO 28 


mA qa RE | 
ata ga arar 
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namas te purusa-Srestha 
sthity-utpatty-apyayesvara 

bhaktanám nah prapannanám 
mukhyo hy atma-gatir vibho 


namah—oferego minhas respeitosas reverências; te—a Vós; pu- 
rusa-Srestha—a melhor de todas as entidades vivas, o maior de todos 
os desfrutadores; sthiti—da manutenção; utpatti—da criação; apyaya— 
e da destruição; isvara—o Senhor Supremo; bhaktânâm-—dos Vossos 
devotos; nah—como nós; prapannânam-— aqueles que são rendidos; 
mukhyah—o supremo; hi—na verdade; atma-gatih—o destino supre- 
mo; vibho—Senhor Visnu. 


TRADUÇÃO 
Ó meu Senhor, mestre da criação, manutenção e aniquilação, 
ó maior dos desfrutadores, Senhor Visnu, sois o líder e o destino 
dos devotos rendidos como nós. Portanto, permiti que Vos ofereça 
minhas respeitosas reverências. 


VERSO 29 


af dora qa qa! 
arma ld aaa AM UR 


sarve lilavatarás te 
bhútanám bhúti-hetavah 
jniâtum icchamy ado ripam 
yad-artham bhavata dhrtam 


sarve—tudo; /ila—passatempos; avatarah—encarnacdes; te—de 
Vossa Onipoténcia; bhatanam—de todas as entidades vivas; bhúti— 
de uma condição. próspera; hetavah—as causas; ¡ñatum-—saber; 
icchami—desejo; adah—esta; rúpam—forma; yat-artham-—com que 
propósito; bhavata—por Vossa Onipoténcia; dhrtam—assumida. 


TRADUÇÃO 
Todos os Vossos passatempos e encarnações decerto manifestam-se 
para o bem-estar de todas as entidades vivas. Portanto, meu Senhor, 
gostaria de saber o propósito pelo qual assumistes esta forma de peixe. 
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VERSO 30 


a sra ad 
an a aaa: 
aaa gama qa 
a a ad fe A Ro 


na te *ravindaksa padopasarpanam 
mrsã bhavet sarva-suhrt-privâtmanah 

vathetaresârh prthag-atmanârm satâm 
adidrso yad vapur adbhutam hi nah 


na—nunca; te—de Vossa Onipoténcia; aravinda-aksa—meu Senhor, 
cujos olhos são como pétalas de lótus; pada-upasarpanam-—a adora- 
ção 'aos pés de lótus; mrsã-—inútil; bhavet—pode tornar-se; sarva- 
suhrt--o amigo de todos; priya—querido de todos; armanah—a 
Superalma de todos; yathã-—como; itaresam--aos outros (os semi- 
deuses); prthak-atmanâm-—entidades vivas que têm corpos materiais 
diferentes da alma; satâm-—daqueles que estão espiritualmente fixos; 
adidrsah—manifestastes; yat—este; vapuh—corpo; adbhutam—ma- 
ravilhoso; hi—na verdade; nah—para nós: 


TRADUÇÃO 
Ó meu Senhor, que possuís olhos como pétalas de lótus, adorar 
os semideuses, que estão no conceito de vida corpórea, é infrutífero 
em todos os aspectos. Porém, como sois o amigo supremo e a que- 
ridíssima Superalma de todos, a adoração aos Vossos pés de lótus 
nunca é inútil, Portanto, manifestastes Vossa forma de peixe. 


SIGNIFICADO 

Os semideuses, tais como Indra, Candra e Súrya, são entidades 
vivas comuns, diferenciadas partes integrantes da Suprema Persona- 
lidade de Deus. O Senhor expande-Se através dos seres vivos (nityo 
nityânãm cetanas cetanânâm). Suas formas pessoais visnu-tattva, 
que são todas espirituais, chamam-se svarhsa, e as entidades vivas, 
quesão partes diferenciadas, chamam-se vibhinnarnsa. Algumas das 
formas vibhinnarnsa são espirituais, e outras são uma combinação 
de matéria e espírito. As almas condicionadas que vivem no mundo 


Verso 31] Matsya, a encarnação do Senhor como peixe 827 


material sáo diferentes de seus corpos externos, feitos de energia ma- 
terial. Logo, os semideuses que vivem nos sistemas planetários su- 
periores e as entidades vivas que habitam os sistemas planetários 
inferiores são da mesma natureza. Entretanto, aqueles que, como 
seres humanos, vivem neste planeta, às vêzes, sentem-se atraídos a 
adorar os semideuses dos sistemas planetários superiores. Tal ado- 
ração é temporária. Assim como os seres humanos deste planeta 
devem mudar de corpos (tathã dehaântara-praptih), as entidades 
vivas conhecidas como Indra, Candra, Varuna e assim' por diante 
também deverão mudar de corpos no decorrer do tempo. Como 
se-afirma-no: Bhagavad-gitã, antavat tu phalarm tesám tad bhavaty 
alpa-medhasâm: “Os homens de pouca inteligência adoram os semi- 
deuses, e obtêm frutos limitados e temporários.” Kâmais tais tair 
hrta-jniânah prapadyante 'nya-devatâh: aqueles que não conhecem 
a posição dos semideuses são inclinados a adorá-los em busca de 
algum propósito material, mas os resultados dessa adoração nunca 
são permanentes. Consegiuentemente, aqui afirma-se que yatheta- 
resâm prthag-atmanâra satam, padopasarpanarh mrsã:bhavet. Em 
outras palavras, se alguém deve adorar outrem, que adore a Suprema 
Personalidade de Deus. Então, sua adoração jamais será infrutífe- 
ra. Svalpam apy asya dharmasya trâyate mahato bhayãt; mesmo 
uma leve tentativa de adorar a Suprema Personalidade de Deus é 
uma posse permanente. Portanto, como se recomenda no Srimad- 
Bhagavatam: tyaktvã sva-dharmarh caranambujam hareh. Deve-se 
adotar a adoração aos pés de lótus de Hari, mesmo que isto signifi- 
que abandonar o presumível dever ocupacional designado em decor- 
rência do corpo específico que se aceitou. Visto que a'adoração com 
base no corpo é temporária, ela não produz nenhum fruto perma- 
nente. Mas a adoração à Suprema Personalidade de Deus traz imenso 
benefício. 


VERSO 31 
HA SI 
A a quit aa: 
aami regina | 
Redam: - 
RARA: aR 





Srimad-Bhagavatam 


$risuka uváca 
iti bruvanam nrpatim jagat-patih 
satyavratar matsya-vapur yuga-ksaye 
vihartu-kamah pralayarnave *bravic 
cikirsur ekanta-jana-priyah priyam 


sri-Sukah uvaca-—Sri Sukadeva Gosvami disse; iti-—assim; bruva- 
nam-—falando desse modo; nrpatim-ao rei; Jagat-patih--o mestre 
de todo o Universo; satyavratam-—a Satyavrata; matsya-vapuh—o 
Senhor, que assumira:a forma de peixe; yuga-ksaye—no final de 
uma yuga; vihartu-kamah—para desfrutar de Seus passatempos; 
pralaya-arnave—naágua da inundagáo; abravit—disse; cikirsuh—de- 
sejando fazer; ekanta-jana-priyah—amadíssimo dos devotos; priyam—= 
algo muito benéfico. 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi disse: Quando o rei Satyavrata falou essas pa- 
lavras, a Suprema Personalidade de Deus, que, no final da vuga, 
assumira a forma de peixe para o benefício do Seu devoto e para 
desfrutar de Seus passatempos na água da inundação, respondeu 
da seguinte maneira. 


VERSO 32 
ATTE 


aaa 
(gr R RREI 


Srr-bhagavân uvãca 
saptame hy adyatanad ūrdhvam 
ahany etad arindama 
nimanksyaty apyayâmbhodhau 
trailokyam bhiir-bhuvâdikam 


Sr-bhagavan uvãaca--a Suprema Personalidade de Deus disse; sap- 
tame—no sétimo; hi—na verdade; adyatanat—a partir de hoje; 
úrdhvam-—adiante; ahani-—no dia; etat—esta criação; arim-dama— 
Ó rei, ó tu que podes subjugar teus inimigos; nimanksyati—serão 


Verso 35] Matsya, a encarnação do Senhor como peixe 829 


inundados; apyaya-ambhodhau—n0 oceano da destruição; trailo- 
kyam—os trés lokas; bhúh-bhuva-adikam—a saber, Bhūrloka, Bhu- 
varloka e Svarloka. 


TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus disse: O rei, ó tu que podes 
subjugar teus inimigos, no sétimo dia a partir de hoje, todos os três 
mundos — Bhúh, Bhuvah e Svah — imergirão na água da inundação. 


VERSO 33 


fora datada 
Gaara ai ña 1231 


tri-lokyam liyamanayam 
samvartambhasi vai tada 

upasthasyati nauh kacid 
visala tvâm mayerita 


tri-lokyam—os trés lokas; liyamánayam—ao imergirem; samvar- 
ta-ambhasi-—-na água da destruicáo; vai—na verdade; tada—naquele 
momento; upasthasyati—aparecerá; nauh—barco; kācit—um; visa- 
là-—muito grande; tvam-—a ti; maya-—por Mim; Trita—enviado. 


TRADUÇÃO 
Quando todos os três mundos imergirem na água, um grande 
barco enviado por Mim aparecerá diante de ti. 


VERSOS 34—35 


dad: a dragao l 
aÑ: afaa: a RN 
area at ad aaa: | 
ca a a AR RA 


tvam tâvad osadhih sarvã 
bijâny uccâvacâni ca 
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saptarsibhih parivrtah 
sarva-sattvopabrihitah 


aruhya brhatim navarn 
vicarisyasy aviklavah 

ekárnave niraloke 
rsinám eva varcasã 


tvam—tu; tâvat—até aquele momento; osadhih-—ervas; sarvah— 
todas as espécies de; bijâni—sementes; ucca-avacâni—superiores e 
inferiores; ca—e; sapta-rsibhih—pelos sete rsis; parivrtah—cercado; 
sarva-sattva—toda classe de entidades vivas; upabrmhitah—cercado 
por; áruhya—subindo em; brhatim—muito grande; navam—barco; 
vicarisyasi—viajarás; aviklavah—sem melancolia; eka-arnave—no 
oceano da inundagáo; niraloke—sem ser iluminado; rsinâm-—dos 
grandes rsís; eva—na verdade; varcasa—pela refulgéncia. 


TRADUÇÃO 
Depois, ó rei, juntarás toda espécie de ervas e sementes e as aco- 
modarás naquele grande barco. Em seguida, acompanhado dos sete 
rsis e cercado por toda classe de entidades vivas, subirás naquele 
barco, e sem melancolia, facilmente singrarás com os teus compa- 
nheiros o oceano da inundação, e a única iluminação será a reful- 
gência dos grandes rsis. 


VERSO 36 


¿paria a as a | 
SE a E 


dodhúyamanamñ tam nava 
samirena baliyasã 

upasthitasya me $rnge 
nibadhnihi mahahina 


dodhúyamánám—sendo acoitado; tdm—aquele; návam—barco; 
samirena—pelo vento; baliyasa—muito poderoso; upasthitasya—si- 
tuado nas proximidades; me—Meus; srrige—ao chifre; nibadhnihi— 
amarra; mahã-ahinã-—por meio da grande serpente (Vasuki). 
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TRADUÇÃO 
Então, quando o barco for açoitado pelos poderosos ventos, deve- 
rás prender a nau a Meu chifre, utilizando-te da grande serpente 
Vāsuki, pois estarei presente a0 teu lado. 


VERSO 37 


sé ahi a Aa 
fa a ferem 3011 


aha tvám rsibhih sardham 
saha-navam udanvati 
vikarsan vicarisyâmi 
yavad brahmt nisa prabho 


aham—Eu; tvám—a ti; rsibhih—com todas as pessoas santas; 
sardham—todos juntos; saha—=com; návam—o barco; udanvati 
na água da devastação; vikarsan—contactando; vicarisyami—viajarei; 
yavat—enquanto; brâhmi-—referente ao Senhor Brahma; nisa—noite; 
prabho—ó rei. 


TRADUÇÃO 
Puxando o barco, no qual tu estarás com todos os rsis, 6 rei, 
viajarei pela água da devastação até que a noite do sono do Senhor 
Brahmá termine. 


SIGNIFICADO 

De fato, esta devastação específica não ocorreu durante a noite 
do Senhor Brahma, mas durante o seu dia, pois foi durante a época 
de Caksusa Manu. A noite de Brahmã ocorre quando ele vai dormir, 
porém, durante o dia, existem quatorze Manus, um dos quais é 
Caksusa Manu. Portanto, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura co- 
menta que, embora fosse dia para o Senhor Brahmã, Brahmá, de 
acordo com a vontade suprema do Senhor, sentiu sono por um pe- 
queno momento. Este curto período é tido como a noite do Senhor 
Brahma. Isto foi elaboradamente comentado por Srila Rúpa Go- 
svâmi no seu Laghu-bhagavatâmria. Segue-se um resumo de sua 
análise. Porque Agastya Muni amaldiçoou Svayambhuva Manu, du- 
rante a época de Svayambhuva Manu ocorreu uma devastacáo. Essa 
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devastação é mencionada no Matsya Purâna. Durante o período de 
Caksusa Manu, pela vontade suprema do Senhor, subitamente houve 
outra pralaya, ou devastação. Istoé mencionado por Markandeya 
Rsi no Visnu-dharmottara. No final da época de Manu, não é impes 
rioso haver uma devastação, porém, no final do Caksusa-manvantara, 
a Suprema Personalidade de: Deus; através de Sua energia ilusória, 
quis mostrar a Satyavrata os efeitos da devastação. Srila Sridhara 


um também concorda com esta opinião. O Laghu-bhagavatâmrta 
iz: A 


madhye manvantarasyaiva 
muneh Sâpân manum prati 

pralayo 'sau babhūveti 
purâne kvacid iryate 


ayam akasmiko jatas 
caksusasyantare manoh 

pralayah padmanabhasya 
lilayeti ca kutracit 


sarva-manvantarasyânte 
pralayo niscitam bhavet 

visnu-dharmottare tv etat 
márkandeyena bhasitam 


manor ante layo násti 
manave ?darsi mayaya 

visnuneti bruvánais tu 
svâmibhir naisa manyate 


VERSO 38 


AR is 
aaqguád A drid ze) 


madiya mahimanar ca 
param brahmeti Sabditam 

veisyasy anugrhitam me 
samprasnair vivrtañ hrdi 
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'madiyam—referentes a Mim; mahimanam—elórias; ca—e; param 
brahma-—o Brahman Supremo, a Verdade Absoluta; iti—assim; sab- 
ditam—célebre; vetsyasi—entenderás; anugrhitam—sendo favorecido; 
me—por Mim; samprasnaih—pelas perguntas; vivrtam—completa- 
mente explicadas; Ardi—dentro do coração. 


TRADUÇÃO 
Serás completamente orientado e favorecido por Mim, e, devido 
às tuas perguntas, tudo sobre Minhas glórias, que são conhecidas 
como param brahma, manifestar-se-á dentro do teu coração. Assim, 
conhecerás tudo acerca de Mim. 


SIGNIFICADO 

Como se afirma no Bhagavad-gita (15.15), sarvasya caham hrdi 
sannivisto mattah smrtir jhiânam apohanarm ca: a Suprema Persona- 
lidade de Deus, Paramatmã, está situado nos corações de todos, e 
é dEle que vêm a lembrança, o conhecimento e o esquecimento. O 
Senhor revela-Se de acordo com o grau de rendição da pessoa. Ye 
yatha mam prapadyante tams tathaiva bhajamy aham: Em coopera- 
ção recíproca, o Senhor revela-Se com intensidade proporcional à 
nossa rendição. Aquilo que é revelado a alguém que se rende com- 
pletamente é diferente daquilo que é revelado a outrem que se rende 
parcialmente. É óbvio que todos se rendem à Suprema Personalidade 
de Deus, direta ou indiretamente. A alma condicionada rende-se às 
leis da natureza que vigoram na'existência material, mas quando 
alguém se rende por-completo ao Senhor, a natureza material não 
exerce ação sobre ele. Semelhante alma plenamente rendida recebe 
o favor direto da Suprema Personalidade de Deus. Mam'eva ye pra- 
padyante mayám eta taranti te. Aquele que se rendeu plenamente 
ao Senhor não teme os modos da natureza material, pois tudo não 
passa de uma expansão das glórias do Senhor (sarvarh khalv idam 
brahma), e essas glórias são pouco a pouco reveladas e compreendi- 
das. O Senhor é o purificador supremo (para brahma param dhâma 
pavitrarh paramarn bhavan). Quanto mais alguém se purifica e quanto 
mais quer conhecer o Supremo, tanto maiso Senhor revela-Se-lhe. 
O pleno conhecimento acerca de Brahman, Paramatma e Bhagavân 
é revelado aos devotos puros: No Bhagavad-gitã (10.11), o Senhor 
diz: 
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tesam evanukampartham 
aham ajfianajam tamah 

nasayâmy atma-bhavastho 
jñana-dipena bhasvata 


“Sentindo compaixão deles, Eu, residindo em seus corações, destruo 
com a fulgurante luz do conhecimento a escuridão nascida da igno- 
ráncia.”” 


VERSO 39 


amfa qa aficaçdaa | 
Asia dd anfa 3 


ittham adisya rajanam 
harir antaradhiyata 

so 'nvavaiksata tam kalam 
vam hrsikesa adisat 


ittham-—como supramencionado; adisya—instruindo; rajanam—o 
rei (Satyavrata); harih—a Suprema Personalidade. de Deus; antar- 
adhiyata—desapareceu daquele lugar; sah—ele (o rei); anvavaiksa- 
1a—comegou a esperar: por;.tam. kalam—aquele momento; yam—o 
qual; Arsika-ISah-—o Senhor Hrsikesa, o mestre de todos os sentidos; 
adisat—havia citado. É 


TRADUÇÃO 
Imediatamente após ter dado estas instruções ao rei, a Suprema 
Personalidade de Deus desapareceu. Então, o rei Satyavrata ficou 
esperando pelo momento do qual o Senhor havia falado. 


VERSO 40 


a LARA att: ma: | 
ferve aa lol 


astirya darbhán prak-kúlan 
rajarsih prag-udan-mukhah 

nisasada hareh pádau 
cintayan matsya-rapinah 
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astirya—espalhando; darbhan—grama kusa; prak-kúlan—a parte 
superior voltada para o Leste; rãj ih—Satyavrata, O rei santo; 
prak-udak-mukhah—olhando em direção ao Nordeste (isâna); nisa- 
sâda—sentou-se; hareh—da Suprema Personalidade de Deus; pâdau— 
nos pés de lótus; cintayan—meditando; matsya-ripinah—que assu- 
mira a forma de peixe. 





TRADUÇÃO 
Após espalhar kusa com suas pontas voltadas para o Leste, o rei 
santo, voltando-se para o Nordeste, sentou-se sobre a grama e co- 
meçou a meditar na Suprema Personalidade de Deus, Visnu, que as- 
sumira a forma de peixe. 


VERSO 41 


aa: ua são: ada: SATA RÂ | 
qii AAS: anza le? 


tatah samudra udvelah 
sarvatah plavayan mahim 

vardhamâno mahã-meghair 
varsadbhih samadrsyata 


tatah—em seguida; samudrah—o oceano; udvelah—transbordando; 
sarvatah—em toda parte; plavayan—inundando; mahim—a terra; 
vardhamánah—aumentando mais e mais; mahã-meghaih—pelas 
nuvens gigantescas; varsadbhih-—derramando chuvas incessantes; sa- 
madrsyata—o rei Satyavrata viu isto. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, gigantescas nuvens, derramando águas incessantes, 
abarrotaram o oceano cada vez mais. Assim, o oceano começou a 
transbordar para a terra e a inundar O mundo inteiro. 


VERSO 42 


“RA GO ari aaa | 
ame Arearen NRI 
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dhyayan bhagavad-Adesam 
dadrse navam āgatām 

tâm ãruroha viprendrair 
adayausadhi-virudhah 


dhyayan—lembrando-se da; bhagavat-adesam—ordem da Suprema 
Personalidade de Deus; dadrse—ele viu; navam—um barco; āga- 
tâm-—aproximando-se; fdm—a bordo do barco; Aruroha—subiu; 
vipra-indraih—com os brahmanas santos; adaya—pegando; ausa- 
dhi—ervas; virudhah—e trepadeiras. 


TRADUÇÃO 
De acordo com a ordem da Suprema Personalidade de Deus, 
Satyavrata viu um barco aproximando-se dele. Assim, ele coletou 
ervas e trepadeiras, e, acompanhado de brâhmanas santos, embarcou. 


VERSO 43 


arara T A RTT | 
a ariaa a fora Ng 


tam úcur munayah pritã 
rajan dhyayasva kesavam 

sa vai nah sankatãd asmãd 
avitã sam vidhasyati 


tam—ao rei; icuh—disseram; munayah—todos os brâhmanas 
santos; pritah—estando satisfeitos; rajan—ó rei; dhyâyasva-—medita; 
kesavam—no Senhor Supremo, Kesava; sah—Sua Onipotência; vai — 
na verdade; nah—a nós; sankatat—do grande perigo; asmát—como 
agora évisivel; avita—salvará; Sam—ventura; vidhasyati—Ele provi- 
denciará. 


TRADUÇÃO 
A Os bráhmanas santos, estando satisfeitos com o rei, disseram-lhe: 
O rei, por favor, medita na Suprema Personalidade de Deus, Kesava. 
Ele nos salvará deste perigo iminente e cuidará do nosso bem-estar. 
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VERSO 44 


Asgard aa gaia | 
cd ad gaita MIR 


so 'nudhyatas tato rajña 

pradurasin maharnave 
eka-$rnga-dharo matsyo 
haimo niyuta-yojanah 









sah—o Senhor; anudhyatah—sendo objeto de meditagáo; tatah— 
depois (ouvindo as palavras dos brahmanas santos); rajña—da 
parte do rei; pradurasTt—apareceu (diante dele); maha-arnave—no 
grande oceano da inundação; eka-$rnga-dharah—com um chifre; 
matsyah—um grande peixe; haimah—feito de ouro; niyuta-yoja- 
nah-—medindo cerca de treze milhões de quilômetros de comprimento. 














TRADUÇÃO 

Então, enquanto o rei constantemente meditava na Suprema Per- 
sonalidade de Deus, um enorme peixe dourado apareceu no oceano 
da inundação. O peixe tinha um chifre e media quase treze milhões 
de quilômetros de comprimento. 


VERSO 45 
o ri ai q | 
area areas aa Ml 


nibadhya navam tac-chrige 
yathokto harina purá 

varatrenâhinã tustas 

tustava madhusúdanam 







nibadhya—prendendo; navam—o barco; tat-$rige—ao chifre do 
grande peixe; yatha-uktah—como foi aconselhado; harinã-—pela Su- 
prema Personalidade de Deus; purã-—antes; varatrena—usada como 
corda; ahina—pela grande serpente (chamada Vasuki); tustah—es- 
tando satisfeito; tustava—ele satisfez; madhusidanam—o Senhor 
Supremo, o matador de Madhu. 
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TRADUÇÃO 
Seguindo as instruções anteriormente dadas pela Suprema Perso- 
nalidade de Deus, o rei prendeu o barco ao chifre do peixe, usando 
a serpente Vāsuki como corda. Ficando então satisfeito, começou 
a oferecer orações ao Senhor. 


VERSO 46 


Uda 
aaaeaii- 
ARA ARA RIE | 
AAA AR 
frida: a ada 12811 


srirãjovãca 
anâdy-avidyopahatatma-sarnvidas 
tan-miila-samsãra-parisramâturah 
yadrcchayopasrtā yam äpnuyur. 
vimuktido nah paramo gurur bhavān 


Sriraja uváca—o rei ofereceu orações da seguinte maneira; anādi— 
desde tempos imemoriais; avidya—pela ignoráncia; upahata—foi 
perdido; dtma-samvidah—comhecimento sobre o eu; fat—isto é; 
múla—a raiz; samsdra—cativeiro material; parisrama—cheio de 
condições miseráveis e trabalho árduo; afurah—sofrimento; yadrc- 
chayã-—pela vontade suprema; upasrtâh—sendo favorecido pelo 
ācārya; yam—a Suprema Personalidade de Deus; ãpnuyuh-—pode 
alcançar; vimuktidah-—o processo: de liberação; nah-—nosso; para- 
mah—supremo; guruh-—mestre espiritual; bhavan—Vossa Onipo- 
téncia. 


TRADUÇÃO 
O rei disse: Pela graça do Senhor, aqueles que, desde tempos ime- 
moriais, perderam o conhecimento referente ao eu, e que, devido a 
essa ignorância, estão envolvidos numa vida material condicionada 
e cheia de misérias, obtêm a oportunidade de encontrar um devoto 
do Senhor. Aceito esta Suprema Personalidade de Deus como o 
mestre espiritual supremo. 
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SIGNIFICADO 

A Suprema Personalidade de Deus realmente é o mestre espiri- 
tual supremo. O Senhor Supremo conhece todo o sofrimento da alma 
condicionada, e portanto Ele aparece neste mundo material, ora pes- 
soalmente, ora através de uma encarnação e ora autorizando um 
ser vivo a agir em Seu nome. Em todos os casos, entretanto, Ele é 
o mestre espiritual original que ilumina as almas condicionadas que 
estão sofrendo no mundo material. O Senhor ocupa-Se sempre a 
ajudar as almas condicionadas de muitas maneiras. Portanto, aqui 
Ele é chamado de paramo gurur bhaván. O representante da Suprema 
Personalidade de Deus que trabalha para espalhar a consciência de 
Krsna é também guiado pelo Senhor Supremo para agir corretamente 
ao executar a ordem do Senhor. Tal pessoa pode parecer um ser hu- 
mano comum, porém, como age em nome da Suprema Personalidade 
de Deus, o mestre espiritual supremo, ele náo deve ser tachado de 
ordinário. Portanto, afirma-se que acaryam mám vijaniyat: o ácárya 
que age em nome da Suprema Personalidade de Deus deve ser tido 
como estando no mesmo nível do próprio Senhor Supremo. 


saksad dharitvena samasta-Sástrair 
uktas tathã bhavyata eva sadbhih 

kintu prabhor yah priya eva tasya 
vande guroh sri-caranãravindam 


Visvanátha Cakravarti Thakura aconselha que o mestre espiritual 
que age em nome do Senhor Supremo deve ser adorado em pé de 
igualdade com o próprio Senhor Supremo, pois, no cumprimento 
de sua missão de difundir a mensagem do: Senhor em benefício das 
almas condicionadas envoltas no mundo‘ material, ele é o servo 
mais confidencial do Senhor. 


VERSO 47 


is far 

quan ad ARAS | 
qa al Aaa 

aia iaa aa a dl go: 118911 
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Jano "budho "varh nija-karma-bandhanah 
sukhecchayã karma samihate “sukham 

vat-sevayã tâm vidhunoty asan-matir 
granthirm sa bhindyãd dhrdayar sa no guruh 


Janah-—a alma condicionada sujeita a nascimentos e mortes; abu- 
dhah--muito tola porque aceita o corpo como o eu; ayam—ela; 
nija-karma-bandhanah—aceitando diferentes formas corpóreas como 
resultado de suas atividades pecaminosas; sukha-icchayã-—desejando 
ser feliz dentro: deste mundo material; karma—atividades fruitivas; 
samihate—planeja; asukham—mas isto acaba trazendo infortúnio; 
yat-sevaya—prestando serviço a quem; tâm--=o envolvimento no 
karma; vidhunoti—limpa; asat-matim-—a mentalidade impura (acei- 
tando:o corpo como o eu); granthim--nó cego; sah--Sua Onipotên- 
cia; a:Suprema Personalidade de Deus; 'bhindyat--sendo cortado; 
hrdayam-—no âmago do coração; sah-—Ele (o Senhor); nah-=nosso; 
guruh—o mestre espiritual supremo. 


TRADUÇÃO 

Na esperança de tornar-se feliz neste mundo material, a alma con- 
dicionada tola realiza atividades fruitivas que resultam apenas em so- 
frimento. Porém, prestando serviço à Suprema Personalidade de 
Deus, a pessoa livra-se desses desejos de obter felicidade falsa. Que 
meu mestre espiritual corte do âmago do meu coração o nó dos falsos 
desejos. 

SIGNIFICADO 

Na busca de felicidade material, a:alma' condicionada envolve- 
seem atividades fruitivas, que na verdade lhe trazem aflições mate- 
riais. Como não sabe disto, a alma condicionada é tida como estando 
emavidyã, ou ignorância. Devido a uma falsa esperança de ser feliz, 
a alma condicionada entrega-se a vários planos que a induzem a rea- 
lizar atividades materiais. Aqui, Maharája Satyavrata ora ao Senhor 
que corte esse nó cego da falsa felicidade e assim torne-Se seu mestre 
espiritual supremo. 


VERSO 48 


AÑ aa 
sam Asaeasamama: | 
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a a da asar : 
qaaa e T da: Il 


yat-sevayâgner iva rudra-rodanam 
puman vijahyân malam atmanas tamah 
bhajeta varnarh nijam esa so *vyayo 
bhayat sa isah paramo guror guruh 


at-sevayã—a Suprema Personalidade de Deus, servindo a quem; 
Proof contato com o fogo; iva-—como ela é; rudra-rodanam— 
uma barra de prata ou ouro purifica-se; pumãn—uma Pessoa; ve 
Jjahyãt-—pode abandonar; malam—todas as impurezas da existência 
material; atmanah—do seu próprio eu; tamah—o modo da ignorân- 
cia, devido ao qual a pessoa realiza atividades piedosas ou impias; 
bhajeta—pode reviver; varnam—sua identidade original; nijam— 
sua própria; esah—essa; sah—Ele; avyayah—inexaurivel; bhiyat—que 
Ele Se torne; sah—Ele; ¡Sah—a Suprema Personalidade de Deus; pa- 
ramah—supremo; guroh guruh—o mestre espiritual de todos os 
outros mestres espirituais. 


TRADUÇÃO 

Aquele que deseja livrar-se do enredamento material deve adotar 
o serviço à Suprema Personalidade de Deus e abandonar a contami- 
nação da ignorância, relacionada com atividades piedosas ou ímpias. 
Assim, pode-se recuperar a identidade original, do mesmo modo 
que uma barra de ouro ou prata expele toda a sujeira e purifica-se 
quando é submetida ao fogo. Que essa inexaurível Suprema Perso- 
nalidade de Deus torne-Se nosso mestre espiritual, pois Ele é o mestre 
espiritual original de todos os outros mestres espirituais. 


SIGNIFICADO 

Na vida humana, é fundamental que a pessoa pratique austeridades 
para purificar sua existência. Tapo divyam putrakā yena sattvam 
Suddhyet. Devido ás contaminagóes dos modos da natureza material, 
continua-se no ciclo de nascimentos e mortes (káranam guna-sango 
“spa sad-asad-yoni-janmasu). Portanto, o propósito do ser humano 
é purificar-se dessa contaminação aee, que ne Ro . 

rma espiritual e não continuar se submetendo a > 
preen mortes. O processo recomendado de descontaminação É 
































842 Srimad-Bhagavatam [Canto 8, Cap. 24 


o servico devocional ao Senhor. Existem vários processos de auto-rea- 
lização, tais como karma, jñana e yoga, mas nenhum deles é igual 
ao processo de servigo devocional. Assim como o ouro e a prata 
podem livrar-se de toda a contaminação ao passarem pelo fogo, e 
não quando são apenas lavados, do mesmo modo, a entidade viva 
pode recuperar sua verdadeira identidade realizando serviço devocio- 
nal (yat-sevaya), mas não entregando-se a karma, jñāna ou yoga. 
O cultivo de conhecimento espiritual especulativo ou a prática de gi- 
násticas ióguicas não serão de nenhuma valia. 

A palavra varnam refere-se ao brilho da identidade original pessoal. 
Obrilho original do ouro ou da prata é refulgente. Do mesmo modo, 
o brilho original do ser vivo, que é parte da sac-cid-Gnanda-vigraha, 
é o brilho de ãnanda, ou prazer. Anandamayo "bhyasãt. Toda enti- 
dade viva tem o direito de tornar-se ânandamaya, alegre, porque é 
parte de sac-cid-ànanda-vigraha, Krsna. Por que deveria o ser vivo 
submeter-se às tribulações provocadas pela contaminação nos modos 
da natureza material? A entidade viva deve purificar-se e reaver sua 
svariipa, sua identidade original. Isso ela pode conseguir somente 
através do serviço devocional. Portanto, devem-se acatar as instru- 
ções da Suprema Personalidade de Deus, que é aqui descrito como 
guror guruh, o mestre espiritual de todos os outros mestres espirituais. 

Muito embora talvez não tenhamos a fortuna de entrar em conta- 
to direto com o Senhor Supremo, o representante do Senhor está 
no mesmo nível do próprio Senhor porque tal representante só fala 
aquilo que foi proferido pela Suprema Personalidade de Deus. Sri 
Caitanya Maháprabhu, portanto, define o que é guru. Yâre dekha, 
târe kaha “krsna'-upadesa: guru genuíno é aquele que aconselha 
seus discípulos exatamente como ditam os princípios proferidos por 
Krsna. Guru genuíno é aquele que aceitou Krsna como guru. Este 
é o sistema guru-paramparã. O guru original é Vyásadeva porque 
ele éo orador do Bhagavad-gitá e do Srimad-Bhagavatam, onde tudo 
oque se fala está relacionado com Krsna. Portanto, guru-piújã é co- 
nhecido como Vyãsa-pújã. Em última análise, o guru original é 
Krsna, Seu discípulo é Nárada, cujo discípulo é Vyása, e dessa ma- 
neira pouco a pouco entramos em contato como guru-paramparã. 
Não pode tornar-se guru quem não sabe-c que a Personalidade de 
Deus, Krsna, ou Sua encarnação desejam. A missão do guru é a 
missão da Suprema Personalidade de Deus: espalhar a consciência 
de Krsna por todo o mundo. 
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VERSO 49 


a AAA MAA 
na fa EAN A | 
soda mafa de 
anai at RT MIA MISSA) 


na yat-prasadayuta-bhaga-lesam 
anye ca devã guravo janãh svayam 
kartum sametâh prabhavanti pumsas 
tam isvaram tvam saranam prapadye 


na—náo; yat-prasada—da misericórdia da Suprema Personali- 
dade de Deus; ayuta-bhaga-lesam—somente um décimo de milésimo; 
anye—outros; ca—também; deváh-—mesmo os semideuses; gura- 
vah—os ditos gurus; janāh—a população total; svayam—pessoalmente; 
mente; kartum—executar; sametáh—reunidos; prabhavanti—podem 
tornar-se igualmente capazes; pumsah—pela Suprema Personalidade 
de Deus; tam—a Ele; iSvara à Suprema Personalidade de Deus; 
tvam—a Vós; Saranam—refúgio; prapadye—deixai que eu me renda. 





TRADUÇÃO 
Nem mesmo todos os semideuses, nem os ditos gurus, nem mesmo 
todas as outras pessoas, isoladas ou coletivamente, podem oferecer 
sequer um décimo de milésimo de Vossa misericórdia. Portanto, de- 
sejo refugiar-me em Vossos pés de lótus. 


SIGNIFICADO 

Está dito que kāmais tais tair hrta-jñanah prapadyante 'nya-deva- 
tāh: as pessoas em geral, estando motivadas por desejos materiais, 
adoram os semideuses para obter mui rapidamente resultados fruitivos. 
De uma maneira geral, as pessoas realmente não se tornam devotos 
do Senhor Visnu, uma vez que o Senhor Visnu nunca Se submete 
aos caprichos do Seu devoto. O Senhor Visnu não dá ao devoto 
bênçãos que continuem a propiciar novos pedidos de bênçãos. Ado- 
rando os semideuses, podem-se obter os resultados, porém, como 
se descreve no Bhagavad-gita, antavat tu phalarm tesam tad bhavaty 
alpa-medhasâm: todas as grandes bênçãos que alguém possa alcançar 
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dos semideuses sáo todas temporárias. Porque os próprios semideu- 
ses são temporários, suas bênçãos também são temporárias e não 
têm valor permanente. Aqueles que desejam essas bênçãos têm um 
pobre fundo de conhecimento (tad bhavaty alpa-medhasam). As 
bênçãos do Senhor Visnu são diferentes. Pela misericórdia do Senhor 
Visnu, a pessoa pode livrar-se completamente da contaminação ma- 
terial e voltar ao lar, voltar ao Supremo. Portanto, as bênçãos ofe- 
recidas pelos semideuses não podem comparar-se nem sequer a um 
décimo de milésimo das bênçãos outorgadas pelo Senhor. Logo, 
ninguém deve tentar obter bênçãos dos semideuses ou de um guru 
falso. Todos devem aspirar somente às bênçãos oferecidas pela Su- 
prema Personalidade de Deus: Como o Senhor diz no Bhagavad- 
gitã (18.66): 


sarva-dharmán parityajya 
mám ekam Saranam vraja 

ahar tvám sarva-papebhyo 
moksayisyami má Sucah 


**Abandona todas as variedades de religião e simplesmente rende-te 


a Mim. Eu te libertarei de toda reagáo pecaminosa. Náo temas.” 
Esta é a maior bênção. 


VERSO 50 


AGRA A: a 
REG qe: | 

e aca aga 
A JURA Ile] 


acaksur andhasya yathagranth krtas 
tathã janasyaviduso *budho guruh 

tvam arka-drk sarva-dr$arn samiksano 
vrto gurur nah sva-gatirn bubhutsatam 


acaksuh-—aquele que náo tem seu poder. de visáo; andhasya— 
para semelhante cego; yatha—como; agranih—o líder, que vai na 
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frente; Krrah—aceito; tatha—igualmente; janasya—tal pessoa; avidu- 
sah—que não conhece a meta da vida; abudhah—um patife estúpido; 
guruh—o mestre espiritual; tvam—Vossa Onipoténcia; arka-drk— 
aparece como o Sol; sarva-dríam—de todas as fontes de conheci- 
mento; samiksanah-—o observador perfeito; vríah—aceito; guruh— 
o mestre espiritual; nah—nosso; sva-gatim—aquele que conhece seu 
verdadeiro interesse próprio; bubhutsatam—semelhante pessoa ilu- 
minada. 


TRADUÇÃO 
Assim como um cego, incapaz de ver, aceita outro cego como seu 
líder, as pessoas que não conhecem a meta da vida aceitam como 
guru alguém que é um patife ou um tolo. Nós, porém, estamos inte- 
ressados em auto-realização, por isso, aceitamos a Vós, ó Suprema 
Personalidade de Deus, como nosso mestre espiritual, porque sois 
capaz de ver em todas as direções e sois onisciente como o Sol. 


SIGNIFICADO 

A alma condicionada, estando envolta em ignorância e portanto 
desconhecendo a meta da vida, aceita um guru que pode fazer mala- 
barismo de palavras e exibir mágicas que deixam espantados aqueles 
que são tolos. Às vezes, um tolo acaba aceitando alguém como guru 
porque, através do poder ióguico místico, este tem o poder de pro- 
duzir pequena quantidade de ouro. Visto que tem um pobre fundo 
de conhecimento, esse discípulo não pode julgar se a capacidade 
de criar ouro é um critério que serve para alguém escolher um guru. 
Por que deveria alguém deixar de aceitar a Suprema Personalidade 
de Deus, Krsna, de quem inúmeras e ilimitadas minas de ouro pro- 
cedem? Aharh sarvasya prabhavo mattah sarvarh pravartate. Todas 
as minas de ouro são criadas pela energia da Suprema Personalidade 
de Deus. Portanto, por que alguém preferiria aceitar um mágico 
que sabe criar apenas uma pequena porção de ouro? Tais gurus são 
aceitos por aqueles que são cegos e que desconhecem a meta da vida. 
Todavia, Maháraja Satyavrata sabia qual era a meta da vida. Ele co- 
nhecia a Suprema Personalidade de Deus, e portanto aceitou 0 Senhor 
como seu guru. Quer o- Senhor Supremo quer o Seu representante 
podem tornar-se gurus.'O Senhor diz que mam eva ye prapadyante 
'mayam etár taranti te: “Alguém pode livrar-se das garras de maya 
tão logo se renda a Mim.” Portanto, é dever do guru instruir o-seu 
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discípulo a render-se à Suprema Personalidade de Deus se ele quiser 
libertar-se das garras materiais. Este sintoma é de um guru. Este 
mesmo princípio foi ensinado por Caitanya Maháprabhu: yare dekha, 
târe kaha “krsna'-upadesa. Em outras palavras, aconselha-se que 
ninguém aceite um guru que não segue o caminho das instruções 
dadas pelo Senhor Krsna. 







VERSO 51 


sto srrenfiçaasadt af 
qm AI gi au! 

a ami ARAS 
mA AA sta RE TIS 


jano janasyādiśate ’satīm gatim 
yaya prapadyeta duratyayam tamah 
tvañ tv avyayamñ jñanam amogham añjasá 
prapadyate yena jano nijam padam 


janah--uma pessoa que não é um guru genuíno (uma pessoa 
comum); janasya—de uma pessoa comum que não conhece a meta 
da vida; adisate—ensina; asatim—impermanente, material; gatim— 
a meta da vida; yayd—através desse conhecimento; prapadyeta— 
ela se. rende; duratyayam—intransponivel; tamah—á ignorância; 
tvam—Vossa Onipoténcia;  tu—porém; avyayam—indestrutivel; 
¡jñanam—conhecimento; amogham—sem contaminação material; 
añjasá—muito em breve; prapadyate—alcanga; yena—através desse 
conhecimento; janah-—uma pessoa; nijam—sua própria; padam— 
posigáo original. 


TRADUÇÃO 
Um guru farsante e materialista ensina os seus discípulos materia- 
listas sobre o desenvolvimento econômico e o gozo dos sentidos, e, 
devido a instrucóes, os discípulos tolos e ignorantes continuam 
na existéncia material. Vossa Onipoténcia, porém, dá conhecimento 
eterno, e a pessoa inteligente que recebe esse conhecimento situa-se 
com muita rapidez em sua posição constitucional original. 
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SIGNIFICADO 

Os pseudo-gurus ensinam seus discípulos em troca de lucros mate- 
riais. Alguns gurus aconselham que a pessoa medite de determinada 
maneira, pois sua inteligência aumentará, proporcionando a ela 
manter o corpo em forma para o gozo dos sentidos. E há os gurus 
que aconselham que o sexo é a meta última da vida e que todos 
devem entregar-se inteiramente ao sexo. Estas instruções partem de 
gurus tolos. Em outras palavras, devido às instruções de um guru 
tolo, a pessoa permanece perpetuamente na existência material e 
sofre suas tribulações. Mas se alguém é assaz inteligente para aceitar 
as instruções da Suprema Personalidade de Deus, como enunciadas 
no Bhagavad-gitã ou na filosofia sankhya de Kapiladeva, pode mui 
rapidamente alcançar a liberação e situar-se em sua posição original, 
ou seja, em vida espiritual. As palavras nijarn padam são bem signi- 
ficativas. A entidade viva, sendo parte integrante da Suprema Per- 
sonalidade de Deus, nasce com o direito de obter uma posição em 
Vaikunthaloka, ou mundo espiritual, onde não há ansiedade. Por- 
tanto, devem-se seguir as instruções da Suprema Personalidade de 
Deus. Então, como se afirma no Bhagavad-gita, tyaktvã deham 
punar janma naiti mám eti'so *rjuna: após abandonar seu corpo, a 
pessoa voltará ao lar, voltará ao Supremo. O Senhor vive no mundo 
espiritual, em Sua personalidade original, e o devoto que segue as 
instruções do Senhor aproxima-se dEle (mam eti). Como pessoa es- 
piritual, tal devoto retorna à Personalidade de Deus e diverte-se e 
dança com Ele: Esta é a meta última da vida: 



































VERSO 52 


a alaaa ga àa 
am qa 

anh SR a aaaea- 

aa a E RR RN 






tvarh sarva-lokasya suhrt priyesvaro 
hy atma gurur jñanam abhista-siddhih 

tathãpi loko na bhavantam andha-dhir 

janati santa hrdi baddha-kamah 
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tvam—Vós, meu querido Senhor; sarva-lokasya—de todos os pla- 
netas e seus habitantes; suhrt—o maior amigo e benquerente; priya—o 
mais querido; ¡$varah—o controlador supremo; hi—também; dtmã-—a 
alma suprema; guruh—o preceptor supremo; jfanam—o conheci- 
mento supremo; abhista-siddhih—a concretizacáo de todos os dese- 
jos; tathá api—mesmo assim; lokah—pessoas; na—náo; bhavantam—a 
Vós; andha-dhih—devido á cegueira intelectual; janati—podem co- 
nhecer; santam—situado; hrdi--no seu coração; baddha-kamah— 
por estarem confundidas pelos desejos materiais luxuriosos. 


TRADUÇÃO 
Meu Senhor, sois o benquerente e amigo supremo de todos, o 
mais querido amigo, o controlador, a Superalma, o instrutor supremo 
eo outorgador de conhecimento supremo e da concretização de todos 
os desejos, Porém, embora estejais dentro do coração, o tolo, devido 
aos desejos luxuriosos em seu coração, não pode entender-Vos. 


SIGNIFICADO 

Nesta passagem, descreve-se a causa da tolice. Visto que está re- 
pleta de desejos materiais luxuriosos, a alma condicionada que vive 
neste mundo material náo pode entender a Suprema Personalidade 
de Deus, embora o Senhor esteja situado nos corações de todos (is- 
varah sarva-bhitâanârm hrd-dese “rjuna tisthati). É devido a essa tolice 
que alguém não se torna apto a receber instruções do Senhor, embora 
o Senhor esteja disposto a instruir todos, tanto externa quanto inter- 
namente. O Senhor diz que dadâmi bhuddhi-yogarhn tam yena mam 
upayânti te. Em outras palavras, o Senhor pode dar instruções sobre 
o serviço devocional, através das quais pode-se voltar ao lar, voltar 
ao Supremo. Infelizmente, entretanto, as pessoas não adotam o ser- 
viço devocional. Estando situado nos corações de todos, o Senhor 
pode dar instruções completas sobre o processo pelo qual pode-se 
voltar ao Supremo, porém, devido aos desejos luxuriosos, as pessoas 
ocupam-se em atividades materialistas e não prestam serviço ao 
Senhor. Portanto, estas pessoas ficam desprovidas das valiosas ins- 
truções do Senhor. Através da especulação mental, alguém pode en- 
tender que não é o-corpo, mas alma espiritual, entretanto, a menos 
que se ocupe em serviço devocional, jamais atingirá o verdadeiro 
propósito da vida. O verdadeiro propósito da vida é voltar ao lar, 
voltar ao Supremo, e viver com a Suprema Personalidade de Deus, 
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divertir-se com a Suprema Personalidade de Deus, dançar com a Su- 
prema Personalidade de Deus e comer com a Suprema Personalidade 
de Deus. Esses são os diversos estados de ânanda, felicidade espiri- 
tual acompanhada de variedade espiritual. Muito embora alguém 
possa chegar à plataforma de: brahma-bhiita e, através de conheci- 
mento especulativo, compreender sua identidade espiritual, não po- 
derá desfrutar da vida espiritual caso não compreenda a Suprema 
Personalidade de Deus. Isto é mostrado aqui mediante a palavra 
abhista-siddhih. Pode atingir a meta última da vida somente quem 
se ocupa no serviço devocional ao Senhor. Então, o Senhor dar- 
lhe-á instruções adequadas sobre como voltar;ao lar, como voltar 
ao Supremo, 


VERSO 53 
a aw ga Ta 

ma o do ufa 
fenda ame 

A AA A AA IM 


tvarh tvâm aharh deva-varam varenyam 
prapadya isa pratibodhanaya 

chindhy artha-dipair bhagavan vacobhir 
granthin hrdayyan vivrnu svam okah 


tvam—quáo elevado sois; tvam-—a Vós; aham-—eu próprio; deva- 
varam-—adorado. pelos semideuses; varenyam—o maior de todos; 
prapadye—rendendo-me plenamente; isam-—ao controlador supre- 
mo; pratibodhanâya—para entender o verdadeiro propósito.da vida; 
chindhi—cortai; artha-dipaih—com a luz das instruções coerentes; 
bhagavan—ó Senhor Supremo; vacobhih—com Vossas: palavras; 
granthin-—nós; hrdayyan—fixos no âmago do coração; vivrnu—por 
favor, explicai; svam okah—o destino da minha vida. 


TRADUÇÃO 
Ó Senhor Supremo, em busca de auto-realização, rendo-me a 
Vós, que sois adorado pelos semideuses como o controlador supremo 
de tudo. Através de Vossas instruções, que expõem o propósito da 
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vida, por favor, cortai o nó do âmago do meu coração e deixai-me 
conhecer o destino da minha vida. 


SIGNIFICADO 

Às vezes, argumenta-se que as pessoas não sabem como identifi- 
car um mestre espiritual e que é muito difícil encontrar um mestre 
espiritual de quem se possa obter iluminação no que diz respeito 
ao destino da vida. Para responder a todas essas perguntas, o rei 
Satyavrata mostra-nos o processo que consiste em aceitar a Suprema 
Personalidade de Deus como o verdadeiro mestre espiritual. No 
Bhagavad-gita, o Senhor Supremo deu instruções completas sobre 
como alguém deve lidar com todas as atividades deste mundo mate- 
rial e como retornar ao lar, retornar ao Supremo. Portanto, ninguém 
deve se deixar desencaminhar pelos pretensos gurus que são tolos e 
patifes. Ao contrário, todos devem procurar ver diretamente a Su- 
prema Personalidade de Deus como seu guru ou instrutor. Entretanto, 
sem a ajuda do guru é difícil entender o Bhagavad-gitã. Por isso, 
O guru aparece no sistema paramparã. No Bhagavad-gitã (4.34), a 
Suprema Personalidade de Deus recomenda: 


tad viddhi pranipátena 
pariprasnena sevayã 

upadeksyanti te jriânam 
jniâninas tattva-darsinah 


“Esforça-te para aprender a verdade aproximando-te do mestre es- 
piritual, Faze-lhe perguntas submissamente e presta-lhe serviço. A 
alma auto-realizada pode transmitir-te conhecimento porque viu a 
verdade.” O Senhor Krsna instruiu diretamente a Arjuna. Arjuna, 
portanto, é tattva-darsi, ou guru. Arjuna aceitou a Suprema Per- 
sonalidade de Deus (param brahma parar dhâma pavitram para- 
mari bhavân). Do mesmo modo, seguindo os passos de Sri Arjuna, 
que é um' devoto pessoal do Senhor, deve-se aceitar a supremacia 
do Senhor Krsna, como comprovam Vyasa, Devala, Asita, Nárada 
e em época posterior, os acaryas Ramânujacarya, Madhvacarya, 
Nimbárka e Visnusvami e mais recentemente, o maior de todos os 
acaryas, Srt Caitanya Mahaprabhu: Qual, então, a dificuldade de en- 
contrar um guru? Se alguém é sincero; poderá encontrar o guru e 
aprender tudo. Deve-se receber lições do guru e descobrir a meta 
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da vida. Maharãja Satyavrata, portanto, mostra-nos o método do 
mahajana. Mahãjano yena gatah sa panthãh. Todos devem render- 
se à Suprema Personalidade de Deus (dasavatara) e aprender com 
Ele sobre o mundo espiritual e a meta da vida. 


VERSO 54 


ATA SA 
gq qo amaram: 
qa are Pirata ALI 


sri-suka uvaca 
ity uktavantam nrpatim 
bhagaván adi-púrusah 
matsya-rapt mahambhodhau 
viharams tattvam abravit 


sri-Sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami disse; iti—assim; ukta- 
vantam—sendo interpelado por Maharaja Satyavrata; nrpatim—ao 
rei; bhagavan—a Suprema Personalidade de Deus; adi-pirusah— 
a pessoa original; matsya-rapr—que assumira a: forma de peixe; 
maha-ambhodhau—naquela água da inundagáo; viharan—enquanto 
Se movia; tattvam abravit—explicou a Verdade Absoluta. 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi prosseguiu: Quando Satyavrata apresentou 
essas orações à Suprema Personalidade de Deus, que assumira a 
forma de peixe, o Senhor, enquanto Se movia na água da inunda- 
ção, explicou-lhe a Verdade Absoluta. 


VERSO 55 


gunda Rain | 
qa AAA: ISI 


purâna-sarnhitâm divyam 
sankhya-yoga-kriyâvatim 

satyavratasya rajarser 
atma-guhyam asesatah 
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purâna—o tema explicado nos Purânas, as histórias antigas, espe- 
cialmente no Matsya Purâna; sarnhitâm-—as instruções védicas con- 
tidas no Brahma-sarhitã e em outros samhitãs; divyam—todos os 
textos transcendentais; sankhya—o processo filosófico de sankhya- 
yoga; yoga—a ciência da auto-realização ou bhakti-yoga; kriya- 
vatim—aplicada na vida prática; satyavratasya—do rei Satyavrata; 
rãja-rseh—o grande rei e santo; dtma-guhyam—todos os mistérios 
da auto-realização; asesatah-—incluindo todos os ramos. 


TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus explicou então ao rei Satyavra- 
ta a ciência espiritual conhecida como sânkhya-yoga, a ciência pela 
qual a pessoa distingue entre matéria e espírito [em outras palavras, 
a bhakti-yoga], juntamente com as instruções contidas nos Purânas 
las histórias antigas] e nos samhitãs. O Senhor transmitiu os ensina- 
mentos referentes a Ele mesmo, e que constam em todos esses textos. 


VERSO 56 


AAAA: ATAR I 
AAA ARA A A AAA VIM 


asrausid rsibhih sakam 
atma-tattvam asarisayam 

nãvy âsino bhagavatã 
proktam brahma sanãtanam 


asrausit—ele ouviu; rsibhih—as grandiosas pessoas santas; sákam— 
com; dtma-tattvam—a ciéncia da «auto-realizacáo; asamsayam— 
sem dúvida alguma (porque foi falada pelo Senhor Supremo); nāvi 
ásinah—sentado no barco; bhagavata—pela Suprema Personalidade 
de Deus; proktam—explicados; brahma—todos os textos transcen- 
dentais; sandtanam—cuja existéncia é eterna. 


TRADUÇÃO 
Enquanto permanecia sentado no barco, o rei Satyavrata, acompa- 
nhado pelas grandiosas pessoas santas, ouvia as instruções da Suprema 
Personalidade de Deus referentes à auto-realização. Essas instruções 
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eram todas procedentes da eterna literatura védica [brahma]. Assim, 
o rei e os sábios não tinham dúvida alguma quanto à Verdade Absoluta. 


VERSO 57 


adamm SRT A AÀ | 
gagi ai ARO SENTAR oN 


atita-pralayâpãya 
utthitâya sa vedhase 
hatvâsuram hayagrivarm 
vedán pratyaharad dharih 


atita—passada; pralaya-apaye—no final da inundacáo; utthitaya— 
para fazê-lo voltar a si após o sono; sah—o Senhor Supremo; ve- 
dhase—ao Senhor Brahma; hatvã-—após matar; asuram-—o demô- 
nio; hayagrivam—chamado Hayagriva; vedan—todos os registros 
védicos; pratyâharat—entregou; harih—a Suprema Personalidade 
de Deus. 


TRADUÇÃO 
No final da última inundação [durante o período de Svayambhuva 
Manu], a Suprema Personalidade de Deus matou o demônio Haya- 
griva e entregou todos os textos védicos ao Senhor Brahmã quando 
este despertou do seu sono. 


VERSO 58 


age da amanda: I 
f: raa Asfa radia: c 


sa tu satyavrato rajá 
jñana-vijñana-samyutah 

visnoh prasadat kalpe 'sminn 
asid vaivasvato manuh 


sah—ele; tu—na verdade; satyavratah—Satyavrata; rajá—o rei; 
¡jñana-vijiana-samyutah—iluminado com pleno conhecimento e sua 
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aplicação na prática; visnoh—do Senhor Visnu; prasadat—pela mi- 
sericórdia; kalpe asmin—neste período (governado pelo Vaivasvata 
Manu); asrí—tornou-se; vaivasvatah manuh—V aivasvata Manu. 


TRADUÇÃO 
Pela misericórdia do Senhor Visnu, o rei Satyavrata foi iluminado 
com todo o conhecimento védico, e neste período atual, ele acaba 
de nascer como Vaivasvata Manu, o filho do deus do Sol. 


SIGNIFICADO 
Srila Visvanatha Cakravarti Thákura dá o seu veredicto de que 
Satyavrata apareceu no Cáksusa-manvantara. Quando o Cáksusa- 
manvantara terminou, teve início o período de Vaivasvata Manu. 
Pela graça do Senhor Visnu, Satyavrata recebeu instruções da en- 
carnação em que o Senhor apareceu pela segunda vez como peixe 
e assim foi iluminado com todo o conhecimento espiritual. 


VERSO 59 


qa aa aa | 
US 


satyavratasya rájarser 
maya-matsyasya Sarnginah 

sarnvâdam mahad-akhyânam 
śrutvā mucyeta kilbisãt 


satyavratasya—do rei Satyavrata; rãja-rseh—do grande rei; maya- 
matsyasya—e da encarnação de peixe; Sarnginah—quetinha um chifre 
em Sua cabeça; sarnvadam—a descrição ou comentários; mahat- 
akhyanam—a notável história; $rutva—ouvindo; mucyeta—liberta- 
se; kilbisat—de todas as reagdes pecaminosas. 


TRADUÇÃO 
Esta história referente ao grande rei Satyavrata e à encarnação 
na qual a Suprema Personalidade de Deus, Visnu, aparece sob a 
forma de peixe é uma notável narração transcendental. Todo aquele 
que a ouça liberta-se das reações da vida pecaminosa. 
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VERSO 60 
sm sl a 0 | 
agua fa aaa eai arg Gol 


avatâram harer yo 'yam 
kirtayed anvaham narah 

sankalpãs tasya sidhyanti 
sa yâti paramâm gatim 


avatâram-—encarnação; hareh—da Suprema Personalidade de 
Deus; yah—quem quer que; ayam—ele; kirtayet—narra e canta; an- 
vaham—diariamente; narah—tal pessoa; sankalpah—todas as ambi- 
ções; tasya—dela; sidhyanti—tornam-se exitosas; sah—tal pessoa; 
yati—volta; paramám gatim—rumo ao Supremo, o lugar supremo. 


TRADUÇÃO 
Aquele que narra esta descrição da encarnação Matsya e do rei 
Satyavrata decerto terá satisfeitas todas as suas ambições, e sem dú- 
vida alguma retornará ao lar, retornará ao Supremo. 


VERSO 61 


saaa qa: guata: 
Grid a E | 

Ra a qm 
afro Prever QU 


pralaya-payasi dhâtuh supta-Sakter mukhebhyah 
Sruti-ganam apanitam pratyupâdatta hatvã 
ditijam akathayad yo brahma satyavratânam 
tam aham akhila-heturh jihma-minam nato 'smi 


pralaya-payasi—na água da inundação; dhatuh—do Senhor 
Brahma; supta-Sakteh—que estava inerte devido ao sono; mukhe- 
bhyah—das bocas; $ruti-ganam—registros védicos; apanttam—rou- 
bados; pratyupadatta—devolveu-os a ele; hatva—matando; ditijam—o 
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grande demónio; akathayat—explicou; yah—aquele que; brahma— 
conhecimento védico; satyavratánám—para iluminar Satyavrata e 
as grandes pessoas santas; tam—a Ele; aham-—eu; akhila-hetum—aà 
causa de todas as causas; jihma-minam-— aparecendo como um grande 
peixe, dando a impressão de ter assumido essa forma; natah asmi— 
ofereço minhas respeitosas reverências. 


TRADUÇÃO 
Ofereço minhas respeitosas reverências à Suprema Personalidade 
de Deus, que Se fez passar por um peixe gigantesco, que recuperou 
a literatura védica e entregou-a ao Senhor Brahmã quando este des- 
pertava de seu'sono, e que explicou a essência da literatura védica 
ao rei Satyavrata e às grandes pessoas santas. 


SIGNIFICADO 

Este é um resumo do encontro de Satyavrata com a encarnação 
na qual o Senhor Visnu assume a forma de peixe. O propósito do 
Senhor Visnu era arrebatar do demônio Hayagriva todos os textos 
védicos e devolvê-los ao Senhor Brahma. Acabou acontecendo que, 
por Sua misericórdia imotivada, o Senhor falou com Satyavrata. 
A palavra satyavratânâm é significativa porque indica que aqueles 
que estão no nível de Satyavrata podem obter o conhecimento con- 
tido nos Vedas e ensinado pela Suprema Personalidade de Deus. 
Tudo o que é dito pelo Senhor Supremo é aceito como Veda. Como 
se afirma no Bhagavad-gitã, vedânta-krd veda-vit: a Suprema Perso- 
nalidade de Deus é o compilador de todo o conhecimento védico, e 
Ele conhece o propósito dos Vedas. Portanto, todo aquele que recebe 
o conhecimento inadulterado transmitido pela Suprema Personalidade 
de Deus, Krsna, ou pelo Bhagavad-gitã, conhece o propósito dos 
Vedas (vedais ca sarvair aham eva vedyah). Ninguém pode entender 
o conhecimento védico, recebendo-o dos veda-vada-ratãs, que lêem 
os Vedas e forjam sua doutrina. Devem-se conhecer os Vedas con- 
forme estes são ensinados pela Suprema Personalidade de Deus. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Oitavo 
Canto, Vigésimo Quarto Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, intitulado 
“Matsya, a encarnação na qual o Senhor assume a forma de peixe." 
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—Pela graça da Suprema Personalidade de Deus e dos acãryas, este 
comentário foi concluído em nosso centro de Nova Déli hoje, pri- 
meiro de setembro de 1976, dia de Radhastami. Srila Narottama 
dása Thákura diz: tandera carana sevi bhakta-sane vása janame ja- 
name haya, ei abhilasa. Por ordem do meu mestre espiritual, Srimad 
Bhaktisiddhánta Sarasvati Thákura, estou tentando apresentar na 
língua inglesa o Srimad-Bhagavatam; por sua graça, o trabalho de 
tradução está progredindo gradualmente, e os devotos europeus e 
americanos que se aliaram ao movimento da consciência de Krsna 
estão me prestando considerável ajuda, Com isto, temos esperanças 
de terminar a grande tarefa antes do meu trespasse. Todas as glórias a 
Sri Guru e Gauráñnga. 


FIM DO OITAVO CANTO 





